वेदान्त कसरी कार्यालय के लिये मुद्रक, प्रकाशक: 
परिडत रामस्वरूप, 
' केसरी अेस, बेलनगंज-आगरा ! 


प्रस्तावना । 


स्वस्वरूप का बोध ही परम शान्ति को [प्राप्त कराने वाला 
है। अन्य का बोध अन्य के हेतु होता है अपना बोध अपने 
लिये होता है । सब कुछ जानते हुए अपने आत्म स्वरूप को न 
जाना उसने कुछ नहीं जाना । अपना स्वरूप ही सबका आय है 
सब ज्ञान का ज्ञान है, वहां ही सब ज्ञान की समाप्ति होती है उसे 
जानने से दी सब जानने का अन्त होता है जानने का शेष कुछ 
नहीं रहता यह ही वेदान्त रहस्य है आत्मा को जानने से सब 
कुछ जाना जाता है क्‍योंकि वह ज्ञान स्वरूप हे 


वेदान्त द्वारा अपने आत्मा का बोध के निमित्त अनेक 
प्रकार की प्रक्रिया आचार्या' ने कथन की है । प्रक्रिया से बोध में 
तात्पये है प्रक्रिया में नहीं है, जिसको जो सुलभ प्रतीत हो वह ही 
उसके लिये भ्रेष्ठ है। जेसे रसोई की अनेक वस्तुएं ठप्ति के हेतु 
हैं र॒प्ति के पश्चात्‌ उनकी कोई आवश्यकता नहीं है ऐसे बोध के 
बाद प्रक्रिया को सममना चाहिये। भेद में दुःख है आर भेद 
भाव रहित ही दुःख से रहित होकर परमानन्द को शआ्राप्त होता है । 
वेदान्त रहस्य जो आत्म तत्त्व हे उसको इस भन्थ सें दृष्टान्त 

, द्वारा सममाया गया है| 
ह ढ “+कतो । 


अनुक्रमणिका । 
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नित्यो.5नित्यानाचेतनश्रेतनाना- 
मेको बहुनां यो विद्धाति कामान्‌ | 
तमात्मस्थं येउनुपश्यन्ति धीरा- 
स्‍्तेषां शान्तिः शाश्वती नेतरेषाम॥। 


बह सव आनित्य वस्तुओं में एक नित्य रूप है, वह 
सव चेतन वस्तुओं का एक चेतन रूप है, वह एक होकर 
बहुतों की कामनाएं पूणे करता हे, जो विवेकी पुरुष 
बुद्धि में रह हुआ उसे देखते हैं उनको शाश्वत सुख की 
प्राप्ति होती है, अन्य को नहीं। 


$# . 3 


वेदान्त रहस्य । 





आत्म स्तोत्र । 
जय आत्म अनाम अरूप अजं.। 
जय अद्वय॑ रूप अनूप निजम ॥ 
अति: सक्षम अगम्य -स्वयं सहज | 
सुखासिंधु स्ववोध- स्वरूप भेजम ॥१॥ 
शिव अच्युत देव अनादिचिरं । 
... निरुपषाधि अखंड अनंत वरम॥ 
अज्रामर शाश्वत वेद शिरं। 
सम्र एक रस सुख शांति करम्‌ ॥२॥ 
मन चुद्धि गिरा.गुंण गो राहित॑ । 
' स्चुराचर नायक सर्व गतम ॥ 
आविकारि असंग. स्पहा गलितं। | 
प्रभु मोक्षत्रद॑ परम॑ लत्ितम ॥१॥ 
अखिलेशर कारक सृष्टि लय॑-। 
भव शोक हं॑ सुर संत ग्रियम ॥ 
जन रंजन भंजन “ताप त्रयस | 
- भय नाशक देय पर॑ अभयम ॥४)। 
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नहिं वार न पार अपार .परं। 
विधि विष्णु मंहेश गणंश घरम ॥ 
स॒व सत्य असत्य चर अचर | 
अपरोक्ष परोक्ष प्रकाश करम्‌ ॥र*॥ 
सब का अपना सव का हिंत है। रे 
सव ही' करता, सबः भोगत है ॥ 
सब॒जावत सर्वे जनावत्‌ है। द 
पर जानन- में नहिं आवत है ॥5६॥ 
कवि कोविद शेष जतावत है । ह 
'सुंरः सिद्ध ऋषी समुकावत है:॥ 
श्रुति संतः पुराण लखावत हैं! हे 
तठ होय खडे. चतलावत है शआ 
शुचि शिष्य गुरु पद सेवत है। है 
श्रुति. वाक्य गुरु. उपदेशत है ॥ 
जब्र॒लंपद तलद छानत. हैं। 
तत्र शिष्य स्वयं पद जानत है ॥ण। 
जिहि आत्म भजा सुख प्राप्त किया । 
जिहि आत्म तजा दुख मोल लिया ॥ 
. जिहि आत्म भजा भव पार हुआ। 
जिहि-आत्म 'तजा खर' ख्वार हुआ ॥६॥ 
अस कौशल ! जानि सभी तजियें] 
तजि आत्म-न:अन्य- कभी भजिये | 
निज राज्य अखंड तभी; लहिये:।: 


पद. त्रि्मेय पाय- सुखी रहिये ॥१ ०॥। 


यारा इक मद कमाा कक 
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हम संसार में क्यों आये हैं 


संसार चक्र घटी यन्त्र के समान. चल रहा है, यन्त्र में 

बांधे हुए घट जेसे एक ही आधार पर घूमते हैं इसी प्रकार 
सब जीव एक ही मार्ग का अवल्वम्बन : करते हैं, आते हैं; 
जाते हैं, भरते हैं, खाली दोतें हैं, इस प्रंकार की क्रिया सब 
के लिये अनिवार्य है.। ऐसा होते हुए भी सब की: इच्छायें 
भिन्न भिन्न प्रकार की हैं। जैसे मगर के बच्चे पैदा . होते ही 
जल की तरफ जाने की इच्छा करते हैं तो भी संब का 
मार्ग एक नहीं होता, कोई उत्तर, कोई दक्षिण, कोई. पूर्व: 
और कोई पाश्चिम केमार्ग से जाता है.। हजारों, अ'डों 
से निकले हुए बच्चों में से कोई एक ही जल्ल तंक पंहुँचने 
पाता है, वाकी सब मार्ग में ही समाप्त हो जाते हैं 
इसी प्रकार संसार के मनुष्य-प्राणियों में देखने में आता: है । 
अपने आय स्थाने की तरफ जाने की सब की इच्छा है 
परन्तु निर्विष्नता से वहां तक पहुँचने वाला कोई कहीं 
निकल आता है। संसार में संसारियों को प्रकाश दौखता 
है-सब संमझते हैं कि हम. अपना सब काम प्रकाश में 

, करते हैं परन्तु वस्तुतः संसार-अकाश वाला नहीं है, अन्पेरा- 
भय है क्‍योंकि घोर अन्पेरे में व्यवसाय में लगे हुए एक 

: दूसरे से ठोकंर खाते हैं, गिरते हैं, पड़ते हैं, लड़ते हैं, भगड़ते 
॥ है. और एक के दो. दो तीन तीन टुकड़े हो जाते हैं, ऐसा 


फ्- 
ञ 
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होना अन्धेरे सिवाय नहीं घनता । व्यवहारासाक्ति में फंसे 
हुए मनुष्यों का यह ही हाल है, वे लोग अन्धेरे और 
ग्रकाश का अर्थ नहीं समभते किन्तु उत्ठा समभते हैं--- 
प्रकाश को अंधेरा समझते हैं आर अवबेरे को प्रकाश सम- 
भते है ! प्रकाश में ठोकर खाना नहीं चनता, भूल नहीं 
होती तव.प्रकाश में अन्धेर के समान चलना कहां है ? 
संसारी मनुष्य अंपरे में हैं, जेसे अन्धा अन्धा दोते हुए 
भी अपने को देखता समभता है वसे ही सब संसारी हैं । 
अन्धरे में ठोकर खाना स्वाभाविक है । संसार में भृत्ष की 
तो कोइ गिनती दी नहीं है। भृत्त तब होती है जब चित्त 
स्व विषय में नहीं रहता । भर का होना मानसिक अथवा 
स्थूल अग्परे भें ही होता है। जन्म से मरण पर्वन्त लाखों 
करोड़ों भूल करने वाले ग्रकाश में हैँ, ऐसा किपर प्रकार 
समझा जाय ? व्यवहार में आसक्ति वाले जितने संसारी 
मनुष्य हैं, वे सच आत्म तत्त में अन्ये हैं। ऐसे अन्धों की 
चलने आदिक सब क्रियाओं में भूल होती है, ठोकेरे 
लगती हैं, जिस गड्ढे में अन्धा हो एक वार गिर जाता है 
उसमें वारंवार 'गिरता है, स्वयं गिरता है और दूसरों को भी 
इस अकार गिरता हुआ देखता है, जब कमी उसे गिरने 
से दुःख होता है .तब.इस प्रकार के गडढे में न गिरे का 
निश्चय कर लेता है परन्तु प्रसंग. आते ही निश्चय एक 
_) उउज्ा रह जाता है, घड़ाम से फ़िर ग्रिर पड़ता है, 
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इसी का नाम अन्यत्व है। ऐसे अन्धों से नेत्र-.हीन अन्धी 
तो कुछ अच्छा है क्योंकि वह जिस गड़ढे में एक 
बार गिरता है, उसमें विशेष करके: फिर से नहीं गिरता-। 
आसाकि वाला अ्रन्धा तो वरंवार ग्रिरता है इसलिये वह 
आंतर अन्ध है, अन्धे की तो बाहर की आँखें ही फूटी हैं 
आसाक्ते वालें की तो वाहर और हिये की दोनों ही फ़ूटी 
हैं। वाहर के अन्धेपने से भीतंर का अन्धापना विशेष दुःख 
दायक है ! जिसकों देखों उसका ध्येय भिन्न भिन्न हे यह 
ध्येय भूल का होता है। जो वास्तविक ध्येय नहीं है उसे 
ध्येय मान कर दौड़ते हैं, गिरते हैं, . दुःख पाते हैं परल्तुं 
ध्येब का नहीं छोड़ते ! चेतते नहीं, -यह ही संसार. की 
विचित्रता है। ऐसों को किस प्रकार मनुष्य कहा जायें! 
उनमें मनुष्य के कौन से लक्ष॑ण हैं ? न उनको अपनी खबरें 
है, व इसरों की खबर है ! काम, क्रोध, मोह आदि करके 
नाचने वाले केवल मिट्टी के पुतले हैं, उनमें से उनका 
वास्तावैकपना उड़ गया है श्र .उसके स्थान में काम 
क्रोधादिक का राज्य प्रवृत्त हो -रहा है।. वें उसे कुतर.कुतर 
कर खांते हैं और मूर्ख अपने को कुतरवा कर खिलाने में 
प्रसन्न होता है.। सब संसार आत्म स्वरूप के ज्ञान से रहित 
मुर्खों का भणडारे है! मूर्ख मूर्ख से लड़ते हैं, मूर्ख भूरे 
के संग से प्सन्न होते हैं! हाय ! . ईश्वर ! ठने अपनी 
वृष्टि में इतने मृ्खों .को क्‍यों भर रखा हे! क्‍या 
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सज़नों को अपनी सृष्टि में भरने से तुके अपने ईश्वरल चले 
जाने का भव है ? हाथ ! संसार ! हाथ माया ! हाथ रे 
युग धर्म ! यह तुम्हारा धांघल ही क्या है ! 

एक मुसाफिर मांग में जा रहा था, उस रस्ते से जाने 
वाले एक मनुष्य ने उससे कहा “त कहां जाता है १” 
मुसाफिर ने कहा “पूर्शनगर में जाना चाहता है !” मनुष्य 
ने कहा “तने बड़ी भूल की है ! दूसरे मार्ग से चला जाता 
तो ठीक होता ! श्र तो तुझे माया नगर में होकर जाना 
पड़ेगा! खैर! में जो कहता हैँ उसे ध्यान में रखियों, 
माया नगर की हवा बहुत विज्षक्षण दे ! एक प्रकार का 
नशा पेंदा करती है, सद्‌ बुद्धि को अप्ठ कर देती है, त 
चाहर के रस्ते से निकल जाइयो, उसकी हवा से बचता 
रहियो, यदि उसकी हवा लग गई तो चह तुरे अपने में 
मित्रा लेगी, तू आगे जाने न पावेगा !” ऐसा कहकर वह 
भनुष्य अपने मार्ग चला गया । उस मनुष्य के कहने से 
धुत्ताफिर को चटपटी लगी, अपने जी में विचारने लगा 
उस प्रोपकारी पुरुष ने भुझे श्रननान जानकर ठीक ही 
कहा है, मुझे माया नगर की हवा से चचना चाहिये, हवा 
प्र में लग जाती है-चिपट जाती है !” ऐसा विचार कर 
भसाफिर ने अपने पत्र वक्ष उतार कर उनकी गठरी धांघ 
सी ओर उसे शिर पर रखकर अपने मन में निश्चित होकर 
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नंगा पडुँगा चलने लगा । सामने से कई मनुष्य *आ रहे-्थे, 
उनमें से एक बोला “कैसा मूर्ख बेशर्म है ! ऋषड़े होते हुए 
भी गठरी बांध कर शिर पर रख -कर नेंगा चला शआती 
है !” दूसरा कहने लगा “पूरा स्वांग बनाया है.!” तीसरे 
ने कहा “मूख कपड़े क्यों नहीं पहिनता ?” मुसा फिर 'घोला 
#तुम लोग भाया नगरी के दोख़ते हो ! मायी -की हंवा से 
तुम्हारी बुद्धि अष्ट हुई है ! तुम नहीं संमक सकते कि मैंने 
यह उकिसलिये किया हैं।!:तुम अपने मार्ग चत्ते जाओ !” 
चौथा बोला “'पिशाच है! पिशाच.!” 'पांचंवे-ने कहा 
“ारो पंत्थर !” छठा पत्थर उठा कर मारने को तैयार 
हुँआ:! उसे देखकर मुसाफ़िर घवराया ! -लगा-“भागने / 
भागता जाता था ओर “विचार करता जाता न्‍था “उस 
सजन ने सच ही कहाथा ! भाया नगरी क्री हवा की 
विचित्रता आज ही मेरे देखने में आई. है ! अभी भाया 
नगरी तो दूर है! उनददुष्टों से कैसे प्रीौद्या छूटे ) 'छ|ओ्रों 
मनुष्य छसाफिर की तरफ दोड़े, .एक मुसाफ़िर 'को पक्रड़ता 
चाहता था, इतने द्वी में .सुसाफिर जमीन पर गिर गया 
ओर पत्थर से उसका शिर फूट जयां, ऐसा देखकर ांझओं 
मनुज्य भाग गये । थोड़ी देर में मुसाफ़िर सावध्रान होकर 
चलने खगा । जी में कहता जाता सा “माया नगरी ! मैंने 
तेरी हवा लगने नहीं दी: है ! मजबूत गठरी में त्‌ घुस नहीं 
संकंती !” :इंतने में सामने से 'अति!हुए दो प्ूनुष्यं दिखाई 


( ८म॑ ) 
दिये ! जब वे पास आये तव इनकी ष्टि मुसाफिर पर 
पड़ी । मुसाफिर घबरा रहा था । उन मनुष्यों में से एक ने 
हे की पुकार की, दूसरे ने धूल उड़ाई। मुसाफिर को 
पागल समझ कर वे चल दिये। इसी प्रकार मुसाफिर को 
जो जो मिलते जाते थे वे उससे छेड़खानी करते जाते थे । 
मुसाफिर किसी को गालियां देता, कभी किसी के पत्थर 
मारता था, कमी गिर पड़ता था ओर कमी किसी का 
पत्थर, कभी किसी की लाठी खानी पड़ती थी, इस प्रकार 
माया बगर के चक्र से वह वाहर निकल न सका, दु्षल हो 
गया था, स्वभांव विगड़ गया था, इधर से उधर ओर उबर 
से इधर घूमता था। वह अपने दिल में समझता था कि 
मैंने माया नगर की हवा लगने नहीं दी है, में माया की 
हद से बाहर निकल रहा हैँ । कैसा आश्चर्य ! उसे तो माया 
नगर की वात सुनते ही हवा लग गई थी । उस हवा का 
यह ही भ्रताप था कि बच्चों की गठरी वांध कर शिर पर 
रख कर नंगा होकर चलता था ! हाय ! अज्ञान ! माया 
की हवा लग गई थी, तब भी स्वीकार नहीं करता था! वह 
अभी तक माया नगर में ही विचर रहा है ! इसी प्रकार 
सब संसारी मनुष्य माया के अन्धेरे में धूम रहे हैं ! न. होती 
हुई भाया को अपने में स्थान देकर आप ही व्याकुल होते 
लक रो अपने को /निदोंप समभते हैं ! 'हम शुभ कार्य 
केे.हैं! हमारा हित हो रहा है! सुख भोग रहे हैं! 


ऐसा मानते हैं, यह संसार चक्र है! यह माया की लीला 
है! सब संसारियों को माया नगर की हवा लगी हुई 


है 


। दोश हवास ठिकाने नहीं है, तब सत्य विचार" कहां 


किक. 


सहां 
एक कुलीन माह्यण पूर्व के शुभ संस्कारों के योग से 
संसार में आकर भी . संसार से विरक्त था, छोटेपन से ही 
संसार का कोई पदार्थ उसे अच्छा नहीं लगता -था। 
संसारी मनुष्यों के समागम से दूर रहता था, घर में माता 
पिता ओर भाई बहिन के साथ विशेष चोलता न था। 
उसे एकांत ही पसंद पड़ता था। रात्रि दिन उसका यह 
विचार हुआ करता था “मुझको क्या करना चाहिये 
जगत्‌ में देखता था तो कोई खाने पीने का शौकीन, कोई 
पद्दिनने ओढ़ने का प्रेमी, कोई देखने की, कोई सुनने की 
इच्छा वाला, कोई ख्री वाल वच्चों को ही मुख्य मानने 
वाला, कोई. माता पिता को चाहने वाला, कोई धन की 
तीव्र इच्छा वाला ऐसे अनेक ग्रकार के मनुष्य दीखते थे। 
इनमें से कोई भी पदार्थ उसके मन को खींच नहीं सकताः 
था। वह जगत्‌ के व्यवहार में भूढ़ सा दीखता था। माता: 
पिता ने पढ़ाने लिखाने का ग्रवन्ध किया परन्तु चित्त विना 
वह कुछ विशेष पढ़. न सका, जब शादी होने का समय 
आया तब वह घर से भाग कर जंगल में चल्ला गया।, 
पश्चात्‌ उसने माता पिता और घर की . कुछ खबर न ली; 


( १० ) 

जंगल में ही रहता, वहां के फल फूल और पत्तों से अपना 
गुजारा करता था । मनुष्यों की दृष्टि में बहुत कम आता 
था। इस प्रकार चहुत दिनों तक एकांत में रहा, परंतु 
अपना कोई निश्चय स्थिर त कर सका, उसकी यह 'चिन्ता' 
हमेशा सताया करती थी कि में संसार में क्यों आया हैँ, 
मुझे क्‍या करना चाहिये? यदि में. जंगल में रहने के 
निभित्त ही जन्मा .होता तो मनुष्य क्यों होता ? यह कार्य 
तो पशु होने से भी चल सकता था । ऐसे अनेक प्रकार से वह 
अपना समाधान करना चाहता था परन्तु किसी ध्येय का निश्चय 
वहीं करसकता था, वारंवार उसे यह विचार भी होता था कि 
सब मनुष्य किसी एक में विशेष भाव करके संसार में अ्रवृत्त 
हो रहे हैं ऐसा एक भाव मुझे क्‍यों नहीं होता ? क्‍या वे 
भी मेरे समान भीतर से चिंता वाले हैं ? नहीं! ऐसा तो 
नहीं दीखता ! वे लोग प्रसन्न दीखंते हैं, में .चिंताग्रस्त- 
उदास दोखता हूं । जंगल में रहना अच्छा नहीं है, किसी 
. सेजनन के पास जाना चाहिये, उससे अपना हाल कहना 

भाहिये, संभव है उसके पास मेरी चिंता रुप व्याधि 'की 
औषधि हो ! ऐसा विचार कर वह शहर में आ्राया, चाहे 
हा पड़ा शहता, किसी से कुछ न बोलता, जो कुछ कोई 
दे देता, खा लेता, किसी से चोलना चाहता था 
परन्तु चोल नहीं सकता था। “किसी से त्रोलू तो क्‍या 


प्ोलूं / ठीक उत्तर मिले या न मिले !? इस शंका से किसी 


( १६ ) 
से कुछ न धोलता । लोग उसे चुप चाप, आशा तृष्णा 
राहित परमहंस अवस्था में देखकर अच्छे अच्छे पदाथ खाने 
को लाकर देते थे। दिन भर उसके पास बेठे रहते थे । 
ऐसा देखकर वह धवराया ओर वहां से दूसेरे स्थान पर 
भाग यवा । वह अपनी पीड़ा से मर रहा था। जगत की 
अंबी आंखों से सिद्ध दीखता था? एक शहर से दूसरे 
शहर में घूमा परन्तु उससे बोला न गयां। एक वार 
घूमता हुआ यंग्रा क्विवारे पहुंचा। वहाँ उसने देखा कि 
एक संत से सब ज्ञोग 5“ नमी नारायण कहते थे 
उसने भी इस प्रकार “3४ नमो नारायण कह कर दंडवत्‌ 
किया । संत की प्रसन्न झुद्रा देखकर वहां बैठ गया ओर 
भैठा ही रहा ! सब छोगों के चले जाने के बाद संत ने 
कहा तिरी क्‍या इच्छा है ?” ब्ाह्मणण की व्राचा 
खुली, और कहा “महाराज ! मेरी एक प्रार्थना 
है में मृढ हूं, में संसार में क्यों आया हूं?” संतने 
कहा 'तैरी बात तो तू जाने! हाँ! मेरी पूछे तो में 
प्रम पद ग्राप्त करने आया हूं? मेंने ग्राप्त भी 'कर लिया 
है और उस कार्य में प्रवृत्त हूं !” ब्राद्मण बोला “भजन 
किसको कहते हैं ओर परम पद क्‍या है ?” यह पुरुष शुद्ध 
है, इसकी ठुद्धि मोटी है, जल्दी समझ नहीं सकता, यह 
देखकर संत ने कहा “वेश योग्य उत्तर सुझको मिलेगा, 
कुछ दिव तक तुझे मेरे साथ रहना पडेगा, छोटपन से अब 


( १२ ) 
तकका सब बृत्तांत कह, जिससे तेरी इच्छा, योग्यता मालूम 
हो जाय!” ब्राह्मण ने अपना सच चृत्तांत सुचाया। सते 
को निश्चय हो गया कि यह संस्कारी पुरुष हे, सहज परदा 
है, परदा हट जाय तो अवश्य ज्ञानी हो जायगा। ' उसे 
संसार की खबर नहीं है; प्रथम शहर में घुमाना चाहिव। 
ऐसा निश्चय कर के संत बोले “में तुझे उजले वल्ल देता हूँ, 
उनको पहिन ले, जहां दो चार अच्छे मनुष्य चेठकंर बात 
चीत करते हो, वह जाकर उनकी चात सुनियो ओर जो 
जो सुने मुझसे कहियों, जिन बातों में तुझे शंका हो, उन 
का उन लोगों से प्रश्व कीजियों, तेरे भोजन का प्रवंध भेरें 
पास होगा !” इस प्रकार सेत ने उसे शहरंम अनेक मनुष्यों 
के पास घुमाया, उसे वोलने की और प्रश्न करने की छुट्टी 
थी, उसका स्वभाव सतेज हुआ देखकर एक दिन सेतने कहा 
“अब तू शहरमें मनुष्योंके समुदाय में जाय तो तेरा जो कुछ 
प्रश्न है उसको पृछियों ओर जो जो उत्तर मिलें मुझसे आकर 
कहियो ।” व्राह्मणने उस दिन ऐसा ही किया। कई मनुष्य एक 
वर्गाचैंमें सैर करने गये हुए थे, सव अच्छे २ कपड़े पहिने हुए 
थे, सब बरावर के मिलकर आपस में मजाक और अनेक प्रकार 
को बात चीत कर रहे थे । ब्राह्मण वहाँ पहुंचा । उनमें कुछ 
बात चीत होने के बाद ईश्वर सम्बंधी बातें होने लगीं। 
तव जाह्मण चोला “तुम सब सञ्ञन दीखते हो, आप लोग 
यदि जानते हो तो मेरी एक-शंका का समाधाव कर दो।” 


( १३ » 
एक ने कहा कया शंका है ? जाह्मण बोला में इतना बडा . 
हुआ, घहुत स्थानों पर घूमा परन्तु श्रमी तक मुझे यह 
मालूम नहीं है कि इस संसार में में . क्यों श्राया है, किस 
कार्य के लिये आ्राया हूं ? उस मंडली में एक मजाक खोर 
चैठा था, कहने लगा वाह ! वाह! महाशय, खूब. शंका 
निकाली । क्या आपको खबर नहीं है? आप .संसार में 
भक मारने को आये हैं ! दूसरा मनुष्य उसे रोक कर कहने 
लगा भाई !तेरी मजाक जाती ही नहीं ! विचारा सीधी वात 
पृद्धता है, तू उल्टा उत्तर देता है; में तुकसे पृछता है कि 
तृ संसार में क्‍यों आया है ? क्‍या सीधे मनुष्य से मजाक 
करने को ? तीसरा जो जिन्दगी भर का .हुःखी ही था, 
वोल उठा “यदि मुझसे प्रो तो मेरा जन्म तो .हुःख 
भोगने के लिये ही हुआ है !” एक और बोला “नहीं / 
नहीं ! ऐसा नहीं है ! मनुष्य संसार में दुःख भोगने को 
नहीं आता, खाने पीने, मौज उड़ाने को आता है ! ईश्वर 
ने स॒ष्टि में कैसे कैसे उत्तम पदार्थ बनाये हैं, मनुष्य उनको 
भोगता है,. में तो अपने .जन्म का फल इसी में सार्थक 
मानता है, तुम देखते हो में तो हमेशा मौज शोक में ही 
रहता हूं, आलसी मनुष्यों को इस प्रकार की मौज ग्राप्त 
न हो तो इसमें उन्हीं का दोष है !” मजाक खोर चोला 
“तुम कोई ठीक नहीं कहते, हम संसार में क्यों, आये हैं ! 
इसका उत्तर सुनो, हम सब मरने को. आये हैं; कोई इस 


( १४ ) 
बात की ना नहीं करें सकता, सव मरते ही हैं, श्रीमान्‌ हो 
या गरीब हो; जो ज़न्मा है, मरेगा अवश्य! क्यों खुशालचंद : 
ठीक है. न ? तुम्हारी मौज, शोक, खुशाली तभी मालूम 
होगी जब कंठः में प्राण आ जायगा !” खुशालचन्द वोला 
“अरे ! बेवकूफ ! सीधी बात में तेरी मजाक !” लोभीदास 
वात काट कर बोल उठा “जो कोई जन्मता है, घन कमाने 
के लिये ही जन्मता है, धन में ही सब प्रकार का ऐम्र्य 
है! धन से प्रतिष्ठा है ! इसलिये भज कलदारं, भज कलदारं, 
मृढ़ मंते ! देख देंखकर तृप्ति हो जावे, भज कलदारं !” कर्म- 
चन्द चोला “लोभीदास ! तुझे धन ही सुभता हे! जिसने 
धन दिया है उसका मजन अवश्य करना चाहिये ! भजन 
हीः जन्म: लेने का साथक है! क्‍या धन को तू छाती पर 
बाँध. कर ले जायगा ?” यह. सुनकर कुटुम्बदास बोला 
“तहीं ! संसार भोगना, स्री वाल वच्चों के संग रहना ही 
स्वगे सुख है. ! इसके सिवाय अन्य स्वग कोई नहीं है ! यह 
सस्‍्वग सुख लेने के लिये ही हम जन्मे हैं! स्लरी का हांव 
भाव, बच्चों की तोतरी वाणी स्वर्ग सुख से भी कहीं विशेष 
सुख वाली. है!” सुधारक बोला “क्या बक रहे हो ? 
बाल बच्चों में तो पद्ची पशु भी रहते ही हैं व्यवहार सुधा- 
रने, देश का सुधार करने के लिये ही हमारा जन्म हुआ 
है!” विद्ादास बोला “देश सुंार; जाति सुधार तब 
होता है जब प्रथम अपनी उन्नति करली जाय, आप तो 
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सुबरे नहीं, काला अक्षर भेंस बरावर | चले दूसरों को 
सुधारने। वाह, भाई वाह ! कहीं सोता हुआ सोते 
हुए को जगा सकता है ?” मजाक खोर- बोला “तब यों 
क्यों नहीं कहते, लड़के पेदा करने के लिये ही मनुष्य जन्म 
है शास्त्र में तुमने सुना होगा कि जब मनुष्य जन्मता है तब 
तीन कर्जे ज्कर आता है, पुत्र पैदा ' करना रूप' पितृ-ऋशण 
भी एक कर्जा है ।” स्वर्गदास.चोला “यह ठीक है परन्तु 
इतना ही नहीं, उस कगे को चुकादा हुआ स्वर्ग जाने के 
लिये शास्र की श्राज्ञानुसार यज्ञादिक भी करने चाहिये, 
इसीलिय संसार में जन्मते हैं ।” पितृ भक्त वोला “माता 
पिता का उद्धार करने के लिये जगत्‌ में जन्म धारण किया 
हैं ।” भोचचेद बोला “भाता पिता का उद्धार तुम्हारे कर्म 
से क्‍या होगा. उनकी क्रियां करके सब अपना. ही उद्धार 
करते हैं! श्राद्धादिक करके उन्हें कुछ मदद पहुँचा सकते हैं 
परंतु उद्धार नहीं कर सकते, तुम्हारी सब की बात मैंने 
सुनी,.अब तुम मेरा निश्चय सुनो:--स्व आये तो परम 
पद आप्त करने हैं, परंतु होता है यद्द कि पाप पद ग्राप्त होता 
है, कोई मुमुज्ु होकर संसार से निकलने का अयलल' करता 
है !” मजाक खोर बोला “तब ऐसे ही कहोः कि मनुण्य केवल 
जननी को नव मास तक भार उखाने- के. लिये ही जन्मता 
है! बोलो. श्रीमौज मजे की जय !” सब उठ कर चल्ष 
दिये। आाद्यण भी उठ कर संत मद्दाराज के पास पहुँचा और 
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जो जो उसने सुना था अक्षसस: कह सुनाया । तव संत बोले 
“तेरे एक प्रश्न के के उत्तर मित्र चुके हूँ, अब विचार कि 
उनमें से कौन सा उत्तर यथार्थ जचता है। उनमें कई उत्तर 
झूठे हैं कई अर्थ सचे ओर कई सचे भी हैं।” ब्राह्मण बोला 
“परी समझ में कुछ नहीं आता, उनमे से एक उत्तर भी 
स्चा नहीं लगता । परम पद कुछ ठीक जचता दे 
परंतु उसे में जानता नहीं तव किस प्रकार प्राप्त 
किया जाय? उन लोगों के दिये हुए उत्तरों की यथार्थता 
ओर अयथार्थताः विचार पूवेक समझाइये ओर उनका प्रयत् 
भी बताइये । आपके पास इतने दिन रहने से आपके ऊपर 
मेरी श्रद्धा उढ हो गंद है, आपके वचनों से अवश्य मेरा 
हित होगा। संत बोलेः--मुन, प्रथम उत्तर मसखेरे ने दिया 
था, वह मजाक रूप होते हुए भी ठीक इस प्रकार था कि 
जगत में मनुष्य जिस काये के लिये आते हैं, चह कार्य उनसे 
नहीं होता तब उन का जन्म कक मारने के लिये हुआ है, 
यह कहना ठीक ही है परन्तु यह उत्तर पापी, अपर्मी, नीच 
मनुष्यों का है इसलिये ठीक नहीं है । अन्य मनुष्य मसख्तरे 
का जन्म मजाक करने के निमित्त मानते हैं, वह ऊपर के कर्म 
से ई इसलिये वास्तविक नहीं है, यदि कोई यह कहे क्नि 
अर हस्वोडि मन पल है हि ० ने वो 
ईश्वर सर्व व्यापक है परन्तु कस केक दम कक ६ 
न्तु अधम करनेंमें ईश्वर से नहीं डरते, 


$ 
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उनका ऐसा करना ईश्वर के साथ, भजाक ही हुआ ओर 
क्या ? इसलिये संसार में आने, का ठोक हेतु न॑ . समभर्ना 
पपाचरण है। दूसरे ने कहा था कि में तो संसार में दुःख 
भोगने को आया हूं, उस विंचारेको दुःखंके सिवार्य जिसको 
लोग विशेष सुख कहते हैं उसका अर्चुभव ही ,नहीं हंशआा 
इसलिये उसने आप बीती बात कही थी। उसकी कथन 
ठीक नहीं है क्योंकि यादि दुःख भोगने के. लिये ही जन्म 
होवे तों नरक के कीट होने से ही दुःख का भोग हो 
सकता है, मनुष्य होने की क्या आवश्यकता है। यह संर्सार 
कर्म भरामि है, पूर्व का भोग भोगते हुए ओगेंकी भोग 
अथवा परम पद ग्राप्त करनेकी योस्यता होती है, केवल 
दुःख भोग के निमित्त संसार नहीं है। खुशालचन्द कां 
उत्तर भी ठीक न था, वह कुछ धन. वाला था, मोर्ज मजा 
करना ही उसने अपना कर्तव्य समक खखा था, बहुत से 
राक्षस ऐसे. हुए हैं जो भोगों में अतृप्त रहवौर नरक गाँमी 
हुए हैं। इसलियें यह उत्तर भी ठीक नहीं है, फिर 
मंजाक खोर ने कहा: थो कि हम सब मरने की आये हैं; 
यह ठीक हैं परन्तु मरंना अनिवार्य है, कंतव्य नहीं। अश्न 
तो यह है कि हम.कौनसाः कार्य करनें को आयें हैं ! 
लोभीदास. नेः कहा था .कि-व्न कमाने को :ही - आये हैं; 
धन कोई वस्तु: नहीं है, पातु पांपाण है; न खाने -में 
के. २.२ ली द 
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आता है, न पीने में, केवल चदला रूप है, धन का संचय 
तो धातु की खानें चहुत सी हैं. परन्तु उनसे शांति नहीं 
होती । अति पन का प्राप्त करना, उसमें ही राचिे का 
होना गधे के समान बोका ढोना है, उसके लिये जन्म 
नहीं हे, धन बदले के लिये होने से बदले के लिये ही 
उपयोगी है, संचय करने को नहीं है, तब जन्म का सार्थक 
रूप कैसे हो ? घन श्रन्न से भी तुच्छ है, यादि अन्न न हो- 
न मित्र सके तो मनुष्य जी नहीं सकता, कर्मदास ने शुभ 
कम करने को मनुष्य जन्म बताया था, यह कुछ ठीक है 
प्रन्तु कम से ईश्वर की प्रसत्गतता नहीं होती । जब कर्म शुद्ध 
भाव सहित होता है तथ परमपद की प्राप्ति में मदद रूप 
होता है, यादि कोई कम से ही अपना पूर्ण श्रेय करना 
' चाहे तो नहीं हो सकता, कर्मोष्ठि को ईश्वर की तरफ कुछ 
भाव अवश्य है परन्तु जगत्‌ की आसाक्ति को रहता से 
छोड़ते हुए नहीं है । कर्म करने से मनुष्य उच्च गति को आप 
होता है, कर्म मनुष्य का गौण कर्तव्य है, मुल्य नहीं है - 
क्योकि ज्ञान के सिवाय अन्य किसी प्रकार से मोक्ष नहीं 
3 तो, यह वात शास्त्र पुकार पुकार कर कह रहे हैं, कटुम्ब- 
सका विचार नीच है, जगत्‌ में विशेष २ फसाने वाला 


है, जिसमें वह प्रेम मानता है ऐसा श्री पुत्रादिक कुटुम्च 


अग्रत्यच्ू रूप से-उसका शत्रु है। ऐसे कुठुम्बी तो जीव 


मात्र के होते हैं; मनुष्य होकर ऊुंदुम्च में डूब 
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जाना मृ्खता है। अनेक कुटुम्ब हुए और गये । सबके 
साथ प्रेम करते करते पश्चात्ताप और दुःख ही होता रहा है, 
सुधारक का कहना भी शअ्रयुक्त है जैसे कि उसका उत्तर 
दूसरे ने दिया है। पागल आप सुसराल में. न जाय और 
सहली को सुसराल जाने की शिक्षा दे! इसके समान 
उसका कथन है। “मेरा तो जो है सो है ही, में सुधर नहीं 
सकता परन्तु दूसरों को सुधार ही दूंगा' वाहरी ! मूख॑ता 
हम तो सर्व गुण संपन्न हैं, खामी है तो अन्य में ही है । 
ऐसा न तो अपनी सुधार कर सकते हैं, न दूसरों का। 
मसखेरे ने लड़के पैदा करने के लिये मनुष्य जन्म बताया, 
सो लोगों की प्रवृत्ति देखकर बताया था, यहां कर्जा 
चुकाने का प्रश्न नहीं है, प्राप्त करने का प्रश्न है। स्वर्गदास: 
ने उन शास्नोक्त कम करने को कहा था जिनसे स्वर्ग की 
प्राप्ति होती है। यह भी सम्पूर्ण ठीक नहीं है, मनुष्यत्व से 
कुछ उच्चता में ले जाने वाला अवश्य है, परन्तु मनुष्य 
उससे भी कुछ आधपिक कर सकता है। स्व में ऐश्वर्य की 
प्राप्ति दुःख रहित नहीं है, यह मनुष्य का गोण कर्तव्य है, 
मुख्य नहीं है, पितृ भक्त का कहना व्यवहार में ठीक है, 
परमपद के - निमिस नहीं है, .महां पितृ जो परमात्मा है 
उसीका भक्त होना चाहिये । मोक्षचन्द.का कहना ही युक्त 
है, मनुष्य जन्म प्ररमपद प्राप्त करने के -लिये.है। मसखेरे 
का अन्त का कहना अर्थ सूचक है, जब जगत में आकर 
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न तो जगत का हित हो, ने खर्ग ग्रापिं हों; न परमपद्‌ हां 
तब जन्म-का. धारण कसा माता की व्यथ बोके मारना 
दी; है | 


मोत्चन्द' मुझ्छु का कहना ही ठीक था, ठें 5 
संस्कारी है, सुम॒चु है. पर्तु आज तक तुझको सहुपदेश 
और सत संग नहीं मिल्ञा इसलिये वावला होकर भटकेता 
है। अ्रव मैं पछता हैँ कि इन उत्तरों में तुझे कॉनसा उत्तर 
टीक लगता है ?” ब्राह्मण वोलाः “महाराज : मुमुच्ु का 
कहना ही ठीक लगता है परन्तु वह किस प्रकार हो सके 
वहाँ आगे चुद्धि चलती नहीं आपकी कृपा से हा कुछ हा 
जाय तो भत्ते होजाय- इस विषय में मेरी बुद्धि कुंठित होती 
है। मैंने शास्र नहीं देखे, यादि शाख देखे होते तो भी 
क्या ? शाओ्रों में एक दूसरे से विरुद्धता है, में एक का 


पूर्ण निश्चय भी नहीं कर सकता । अब तो आपके ऊपर 
श्रद्धा है ।” द 


सन्त बोल्े।--'में- तुझे, समकाता हूँ; जिस प्रकार में 
समझाऊं उस: प्रकार समझ. कर; अपने स्वरूप को जान ले। 
जीव: अनादि काल से आविदां में बन्धा हुआ. है, उसे' 
अंपनी। खबर: नहीं है,. भोगों, में लुब्ध। होने! से, उसके जन्म 
जन्मान्तर 'हुआ- करते: हैं::: जन्रःवह अपने सच्चे, आद्य 

तिल; अव्यय: व्याप्रकः स्वरूप: को; जान जाता: है तव सब 


ह । ( २१ ) 
प्रकार की औआपत्तियों से छुट'कर अविर्चल परम शंएति को 
आ्राप्त होता है। ऐसा होने के योग्य केवल भवुष्य जन्म ही 
हैं। प्रथम तो सभ संसार और संसार के पदार्थों को देख, 
वे सव उत्पात्ति नाश वाले और विकारी हैं। जब उनके 
साथ सम्बन्ध बांवते हैँ तव नाश ओर विकार होने में दुःख 
भोगना पड़ता है इसलिये जगत्‌ के पांचों विषय और सब 
पदार्थ दुःख रूप हैं, एक त्रह्म ही सुख स्वरूप है । त्रह्म को 
तरफ साव करके जगत में वैराग्य करंना चाहिये । इस 
प्रकार आधिकारी के साथन युक्त होकर भुमुझु होते हैं । 
जिसे अपने परम द्वित करने की शरोकाज्ा हो उसे धम्तें 
अवश्य हीना चाहिंये। उतके बाद श्रवण के लिये सदगुंरु 
के पास जाना चांहिये। यहां तंक तो तृ.आ पहुँचा है १ 
अच में संच्ेप से तुके श्रवण कराता हूँ/+ते अनादि, अनेत, 
सचिदानन्द ब्रह्म स्वरूप है परन्तु शर्रीर के आभेभान से* 
देहाध्यास से ें देह हैँ' ऐसा तू मानता है । यहतेरी भूले- 
अज्ञान है। ठ देह नहीं है ! देह तुभंसे धंथक्‌ है। देह तेरी 
उपाधि रूप एक वस्ध है। तूं सर्व व्यापक है । देह के भांवे 
से अपने को शरीर में मानता है | इस भाव को 'छोड़-। जैसे 
हू एक शरीर को मैं! संमकृता है इसी प्रकौरं संब शरीरों 
का एक शरीर रूप ईश्वर फी समभतां है इसलिये इशवर 
नड़ा और त्‌ छोटा बना है। ठने अपनी उपाधि के संमाने 
ईश्वर में मी मद्दीन उपाधि का भाप करे खेखो है! अरे दँ 


( ५२ ) है 
दोनों की उपाधियों को हटा कर देख। जो तत्त ते है, 
वह ही तत्व ईश्वर है। चस्तुतः दोलों में रहा हुआ उपाधि 
रहित तत्व ब्रद् है, वह ही ठ्‌ है। इसको श्रवण कराने के 
लिये वेद का महा वाक्य 'तल्वमसि (वह व है ) ८ 
यानी जो ईश्वर का शुद्ध तल है, वह ही शुद्ध तत्व 
तू है। तुममें दुःख नहीं, सुख्ष नहीं, जन्म नहीं, 
मरण नहीं, उपाधि नहीं, वस्तुतः तू उपाधि वाल्ला 
' नहीं, इस स्वरूप को तू अपना स्वरूप समझे ! इसे समझने 
के लिये-निश्चय में डटने के लिये मनुप्य जन्म है। यथपि 
मनुष्य जन्म का होना पूर्व कृत कर्मों के भोग के निमित्त है 
यानी मनुष्य जन्म किये हुए कममों के भोगने के लिये हुआ 
है, उन भोगों को भोगते हुए आगे के लिय्रे मोगों को 
तैयार न करना चाहिये किंतु अपने स्वरूप का बोध करना 
चाहिये | तव “हम संसार में क्‍यों आये हैं” इसका यथार्थ 
उत्तर यह हुआ कि जिन पूर्व कर्मों से मनुष्य शरीर प्राप्त 
हुआ है उन भोगों को समाप्त करते हुए परम पद श्राप 
करने को आये हैं उसके निमित्त प्रयल करना चाहिये । जो 
इस अकार नहीं करता उसका मनुष्य जन्म व्यर्थ जाता है 
अथवा सर्ग आदि गौणफल प्राप्त होता है । संपूर्ण फल ज्ञान 
से ही होता है। 'हम कौन हैं! क्यों आये हैं! ईश्वर कौन 
है ? सब प्रवृत्ति क्या है? किस से है ? कैसे निवृत्त होती है ? 
तिल क्या है ! अन्य क्या है? ईश्घर भर ब्रह्म से क्या 


( रे३ ) 

'सम्वन्ध है ? सच्चा संबंध कोन सा है ? भूठा सम्बन्ध कोन 
सा है ?' इत्यादिक जान कर सब में से भांग त्याग कर तत्त्व 
का ग्रहण करना ज्ञान है । जब ज्ञान पूर्ण होता है तब 'सर्व 
खलिविद॑ ब्रह्म! का अनुभव होता है। सर्व वासुदेव मय जान. 
कर कृतार्थ होने को हम संसार में आये हैं ! इस प्रकार के 
उपदेश से ब्राह्मण को पूंण बोध हुआ | प्रोरव्ध शेष होने से 
प्राख्य के भाव रहित वह स्वतंत्र-निःसंदेह होकर आंत्म 
प्राप्ति रूप परम प्रसन्नता से विचारने गा । 


दुःख किससे होता है १. 


दुःख अपने को भूल जाने रूप अज्ञान से, अई मम 
भाव से, कामना से, राग देष से तथा अ्रयोग्य सम्बन्ध से 
होता है। इस प्रकार भिन्न २ प्रकार से होते हुए भी. दुःख 
का भुख्य कारण एक अज्ञान ही है। यदि अज्ञाव न दो तो 
अहं मम भाव न हो, ये व हो तो कामना ने हो, कामना ने 
हो तो राग द्वेष न हो, राग देव न हो तो अयोग्य सम्बन्ध 
न हो, अयोग्य सम्बन्ध न हो तो शरीर न हो ओर शंरीर न 
हों तो दुःख न हो । सारांश यह है (कि दुःख की उलन्न 
करने वाली अ्रज्ञान से की हुई कामनायें हैं। जो कोई शंका 
करे कि जब दुःख श्रज्ञान से ही होता है. तब. जब अज्ञान 
निवृत्त हो जाय तब उन सवका नाश हो जाना चांहिये और 
जिस ज्ञानी का. श्रज्ञान निवृत्त हो जाता है. उसमें अह मम 


( २४ ») 
भाव, कामना, राग-हेप और उसका शरीर दीखता है तथ 
कैसे जाना जाय कि अज्ञान से ही उन सब कारणों सहित 
कार्य ऋप् दुःख की उत्पत्ति होती है ? इसका उत्तर ब्रदद है 
के जिन ज्ञानियों का अज्ञान निवृत्त होजाता है, ऐसे ज्ञानी 
जीवन्मुक्त और विदेह मुक्त दो प्रकार के होते हैं। जो जो 
दोष उपर गिनाये हैं उन सब दोषों का स्वरूप से नाश 
विदेह मुक्त को होजाता है ओर जीवन्युक्त के शररि आदि का 
स्वरूप से नाश नहीं होता तो भी उसे अज्ञान न होने से 
किसी ग्रकार का दुःख नहीं है। जब तक उसके शरीर का पर्व 
प्राख्य है तब तक भाव नाश रहता है और प्रारव्य समाप्त 
होने पर विदेह केवल्य में खखूप का भी नाश होजाता है। 
व्यवहारिक भनुष्यों को साव-नाश जानने में आना कठिन 
है। ज्ञानी के भाव से वह नाश को आप होता है। स्वरूप से 
भाव प्रबल है क्योंकि स्वरूप का कारण भाव है, भाव के 
नाश होने से स्वरूप का समय पर अवश्य नाश होता है । 
यदि स्त्ररूप का नाश हो जाय और भाव बना 
रे तो वह आव नवीन स्वरूप घारण कर लेता 
है। थोड़ी बाद्े के साथ विज्वार करने से मालूम 
होगा कि दुःख अज्ञान कें सिवाय और किसी कारण से 
कभी नहीं होता । ज्ञोग अज्ञान को भ्ज्ञान नहीं समझें तो 
भी. जिझसे हुःख होता है वह अज्ञान ही है; कोई कोई उसे 
अविवेक भरी कहते हैं । आज्मा और खऋत्ात् को भिन्न सम- 


( २५ ) 

भना, श्रात्मा में ,निष्ठा रखना, यह (विवेक कहा जांता है 
आर आत्मा अनात्मा को. एकमेक करके समझना आविवेक 
है। आत्मा ज्ञान स्वरूप है, उससे विरुद्ध ज्ञान को अज्ञान्‌ 
कहंते हैं। अज्ञान, माया, प्रकृति, अविधा, भर, भ्रम, 
कल्पना ये सब एक ही के नाम हैं। जब तक आत्मा उसके 
भाव वाला रहता है तब तक संसार रूप समुद्र में गोते खाया 
करता है, घवराता रहता है और जन्म मरणादि दुःखों को 
आप्त हुआ करता है। एक थोड़ी सी भूल घीज समान 
विशाल वृक्ष हो जाती है इस प्रकार भूलों के अनेक' फल 
भोगे जाते हैं। पश्चात्‌ भूल खूप वृद्ध के अनंत बीज होते 
हैं और इतने फैल जाते हैं कि वृत्तों का महान्‌ अरण्य हो 
जाता है। इस प्रकार थोड़ी सी भ्रूत्न करने वाला महान्‌ भूल 
का भोग हो जाता है। चक्र वृद्धि व्याज में आरंभ में जैसे 
किंचित भूल हो जाय तो अ्रत में महान रूप हो जाती है 
ऐसे ही भूल चक्र वृद्धि सद के समान वृद्धि को प्राप्त होती 
रहती है। २५२८७, ४२४४८१६, ८<८-६४ के समान 
वर्ग रूप से बढ़ती जाती है-गुणी की गुणी होती हुईं चली 
जाती है। इसको निवृत्त करने का उपाय यह ही है कि आध 
भूल को निकाल कर हिसाव को ठीक मिलावा चाहिये। 
यह आद्य भूल, जिसमें अं मम नहीं है उसमें अहं मम मानने 
से. होती है और ऐसा मानना अन्ञान से होता है। . 


( २६ ) 
शंका--अज्ञान का कोई स्वसूप दिखाई नहीं देता । 
तुम उसे अवस्तु रूप कहते हो, अवस्तु से विछ्ली को इुःड 
होता हुआ आज तक देखा या सुना नहीं है इसलिये मेरा 
चित यह कहता है कि अवसतु रूप अ्ञान से किसी को इस 
. नहीं होता, फितु ठुख कम से होता है। एव में किये हुए 
निषिद्ध कर्मों का फल दुःख है। 
समाधान--अज्ञान का स्वरूप क्‍यों नहीं दीखता ! 
सब जगत ही अज्ञान स्वरूप है। यदि तू कहे कि वह अश्लान 
का कैसे है। वह तो सत्य है, तो सुनः--में कहता हैं. कि 
जैसा असत्य हम मानते हैं, वेसा ही है। सत्य की व्याख्या 
यह है जो अखंडित, एक रस अविकारी हो वह सत्य है, 
जगत इस प्रकार का नहीं है क्षण छषण में बदलता रहता 
है। ऐसे बदलने वाले को हम असत्य कहते हैं। अज्ञान 
अवस्तु ही है, अवस्तु से कमी किसी को दुःख नहीं होता, 
यह कहना सत्य है परन्तु जब अ्रवस्तु को श्रवस्तु जानते हैं 
तब दुःख नहीं होता । अ्रवस्तु होते हुए भी जब उसे वस्तु 
जाना जाता है तब दुःख अवश्य होता है। जैसे अंधेरे में 
किसी वृच्त की छाया देखकर यदि उसे भूत समसले तो दुःख 
अवश्य होता हैँ यद्यपि छाया अवस्तु रूप है इसी प्रकार 
अशान अपस्तु है। जो अज्ञान को अवस्तु जानता है उसे 
दा नहीं होता और जो उसे वस्तु जानता है उसे दुःख 
ता है | खंध का सिंह अवस्तु है प्रंतु सप्न में एसा बोध 


( २७ ) 

नहीं होता है कि वह अवस्तु है इसलिये दुःखं-भय होता है 
इसी प्रकार अज्ञान-संसार अ्रवस्तु को तू सत्य मानता है 
इसालिये अवस्तु होते हुए मी तुकको अवश्य दुःख होता है। 
दुःख कम से होता है यह सामान्य कहना है। हम पते हैं 
कि कम से किस प्रकार दुःख होता है। कर्म जड़ है उसमें 
दुःख देने की सामर्थ्य नहीं है एक कर्म का फल जो तू दूसरे 
जन्म में मानता है यह किस प्रकार बने ? जो शरीर कर्म करता 
हैं वह नाश को प्राप्त हो गया । जो कर्म उस शरीर से किये 
थे, उसके साथ वे भी नाश को प्राप्त हो गये तो उनका फल 
दूसरे जन्म में किस प्रकार प्राप्त होगा ? विचार से देखा जाय 
तो कम से दुःख नहीं होता किंतु कर्म में रहने वाला जो 
अज्ञान है, वह अज्ञाव कर्मों के सक्षम संस्कार रूप भाव को 
पकड़ लेता है ओर अन्य जन्मों में उन कर्मों के फल को ग्रांप्त 
कराता है उस फल के उदय होने से दुःख होता है। यदि 
कर्मो से ही दुःख माने तो भी उनका कारण रूप जड़ अज्ञान 
है। अन्लान चैतन्य के आश्रय है इसलिये उसका फल् 

होना संभव है। 
जब किसी से कद्दा जाता है कि तुमने ही अपने दुःख 
को उत्पन्न किया है-दुःख को न्योता देकर तुमने ही बुला 
लिया है तो वह आश्चर्य करता है और कहता है कि ऐसा 
कौन होगा जो श्रपने ही पैर में, लगने के लिये परिश्रम करके 
कांठों का वृक्ष बोवेगा ! मनुष्य में बुद्धि है, वह पश्ठु समात् 


( श्य ) 
बुद्धि रहित. नहीं है, क्या . चह इतना मूर्ख है ।कि अपना टुःख 
आप ही-उतसन्न कर लेता है। इसका. उत्तर यह है कि मू्स 
तो अच्छा होता है परन्तु अज्ञानी उससे भी गया बीता है 
क्योंकि तुम जो सुख की कामनायें किया करते हो, वे 
कामनायें ही दुःख का न्योता हो जाती हैं इसलिये तुम्हारा 
बुलाया हुआ दुःख ही आकर तुमको पीड़ा देता है। 
कह्दावत है कि अंधे को न्योंते तो दो भनुष्यों का भोजन 
तैयार कर खखे, अन्धा अकेला नहीं आ सकता, उसको 
लाने वाला दूसरा उसके साथ होता है इसलिये अन्चे के 
साथ उसको भी भोजन कराना पड़ता है.।. यदि ऐसा न 
के तो अयोग्य समझा जाता है। इसी प्रकार सुख की 
कामना अन्चे के समान है, कामना में कुछ समता नहीं है 
इसलिये वह अ्रन्धी है, दुःख उसके साथ आता है। सुखकी 
कामना दुःख रहित कभी भी नहीं होती । इस प्रकार तुम 
, इश्ल को चुलाते हो, अज्ञान की कामना से दुःख होता है। 
तुमने अज्ञान को धारण कर रखा है इसलिये सुख की 
कामना करते हो और दुःख उसके साथ दौड़कर आ जाते 
है। मनुष्य में. जुद्धि अवश्य है परंतुजब मनुष्य अज्ञान माव 
में होता है तब उसकी बुद्धि प्रछु की घाद्धे से भी विशेष 
भलिन हो जाती है। एक विषय में अनेक वार कष्ट उठा 
+ अज्ञानी फिर भी उसी में प्रवत्त होता-रहता है इसलिये 
जे कहलाता है।। सच मुच. | जैसा तू कहता है. अज्ञानी 


( २९ ) 

वैसा मूख ही है यादि मूर्ख बनने में तुंके लजा आती हो 
ता मूर्ख बनाने. वाला-दुःखी करने वाला जो अज्ञान है, 
उसे छोड़ दे । महुष्य ही अपनी: भावना-वासना से सब 
कुछ कर डालता है। संसार भावना का फल रूप है, जब 
तक भावना-वासना फेल देने योग्यः इृढ नहीं होती तब तक 
उसका फल नहीं दीखता परन्तु ज्ञान पिना वह. कभी न 
कर्मी दृढ़ होकर फल अवश्य देती है। सारांश अपने 
श्रात्मा के अज्ञान से ही जगत्‌ और, जगत के दुःख हैं। 


विरुद्धावती नगरी में श्रज्ञानचन्द नाम का एक राजा 
राज्य करता था। उसी के समान उसे प्रधान भी मिल्ता 
था जिसका नाम अचुधार्सिह था | इस राजा की राजधानी 
में दिन.को रात. श्र रात को द्विन मानने का नियम था. 
उसी. नगरी में हरिराम नामक एक ज्ाह्मण रहता था । वह 
नाम के समान गुण वाला और विद्वान था। इस बाक्मग 
के पास एक नौकर था. जो माल खा खाकर बहुत मोटा 
ताजा हो गया. था। उस नगरी में सब से भारी मलुष्य 
वह ही था, कुशलचन्द उसका नाम था|. 


एक. वार एक परदेशी. मनुष्य, उस, नगरी! में आया वह 
उस नगरी की रीति. भाव नहीं. जानता था.। उसने .अन्न 
पकाने कें-लिये च्जार के एक. कोने की जुंमानिमें! गडूढा 
खोदा.और आग सुलग़ा कर दाल .वबार्टी बनाएः।' जबे वह 
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भोजन करने लगा तो पुलिस के एक सिपाही ने गड़ढा खुदा 
हुआ देख कर उसे पकड़ लिया और कहा “हू चोर है, 
तूने पास के मकान में चोरी करने को यह गड़ढा खोदा 
है ४” परदेशी चकित हो बोला “भत्ते मानस ! क्‍या दिन 
नहीं है ! भल्रा दिन में भी कहीं चोर ऐँडा लगाने की 
हिम्मत कर सकता है ! मैंने दीवार तो नहीं तोड़ी भोजन 
बनाने को जमीन में गड़ढा खोदा है!” सिपाही पोला 
“एस राज्य में दिन को रात मानते हैं ओर रात दिन मानी 
जाती है!” यह कहकर उसे पकड़ कर पुलिस स्थान पर 
ले गया । 
दूसरे दिन अज्ञानचन्द राजा राज समा में विराजमान 
था ओर उसके दहने हाथ पर महा चतुर अवुधासिंह प्रधान बैठा 
था। पुलिस ने आरोपी को खड़ा किया और आरोप का 
वर्णन किया । राजा ने आरोपी को कुछ भी कहने न दिया 
और शूल्ली पर चढ़ा देने की आज्ञा दी। अजुर्धासह ने कहा 
महाराज : हाल में ही एक नई शूली तैयार हुई है। उसका 
पल कुछ चढ़ा है! उस पर प्रथम प्रयोग रूप से किसी मनुष्य 
# चढ़ाना चाहिये, इस प्रकार शूली की परीक्षा हो जायगी 
पश्चात्‌ चोर को शज्ली पर चढ़ाना चाहिये!” शाजा कक 
कप किसी भोटे ताजे मनुष्य को नर में से ढूंढ 
आज्ञा दी और ऐसा मलुष्य मिलने पर चोर 


( ३१ ) ' 

को छोड़ देने को भी कहा । सिपाही नगरी में दोड़े गये 
ओर सब से मोटे ताजे हरिराम के नौकर कुशलचन्द को- 
पकड़ लाये । उसे देखकर राजा हर्षित होकर बोला “जैसा 
मनुष्य हम चाहते थे वैसा ही मिल गया है, शूली का 
ओर इसका मेल ठीक मिल जायगा !” राजा की आज्ना 
शूली पर चढ़ने की सुनते ही कुशलचन्द बोल उठा “भहा- 
राज ! शूली पर चढ़ने की आपकी आज्ञा को में मानता 
हैं, मुझको कुछ भी आपत्ति नहीं है, यह शूज्ञी जवमैंने देखी, 
तव उसमें रहने वाला अएर्ष रहस्य भेरे जानने में आया, 

जो भरे कह्दे का प्रमाण चाहिये तो इस नगरी के महान्‌ 
नाड्धिशाली पंडित दरिराम से पूछ लीजिये, कटरे के मान्दिर 
में वे रहते हैं।” राजा की आज्ञा से सिपाही हारिराम को 
खेने गये। ह 

हारिराम ने सब बात राजा के चपरासी से सुनली, 

वह राजा की सूर्खता को जानता भी था, चपरासी.के: 
साथ साथ कचहरी में पहुँचा ओर शूल्ी को देखते ह्वी दूर 
से दस्डवत्‌ प्रणाम करने लगा और इस प्रकार शल्ली के: 
पास पहुँचने तक सैकड़ों ही दस्डवत्‌ की होंगी : हारिराम 
की यह चेष्टा राजा और प्रधान देख रहे थे। हरिराम ने 

शुली के पास पहुँचते द्वी वेद मन्त्र उच्चारण करते हुए तीन 
प्रद्षिणा की और फिर वह राजा के समीप हाथ जोड़कर 
खड़ा दोगया ! राजा ने कहा “पंडितजी ! इस अकार आते 
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हुए शल्ी को प्रणाम करने का और प्रदाक्षिणा करने का 
क्या कारण है ? क्या वह कोई महान्‌ देव है ?” राजा का 
कहा हुआ: कुछ सुवा ही नहो इप्त प्रकार दशाता हुआ 
हरिरिम बोला. “गो बाद्यण प्रतिपात ! मद्दाराजाविराज ! 
में इस शूली पर चढ़ना चाहता हैं ! कृपा करके मेरे हित 
निमित अपने अनुचरों को मुझे सत्वर शूली पर चढ़ा देने 
की आज्ञा दीजिये ।” राजा वे कहा “पंडितजी ! इसकों 
कारण तो चताओ, आप शूत्ी पर चढ़ने को इतने उत्सुक 
क्यों हो रहे हैं ?” हरिराम बोला “महाराज ! श्राज शुली के 
दर्शन मात्र से मुझे जो लाभ हुआ है, उससे में अपना 
अहो भाग्य समभता हैं, यह प्रसंग अनेक जन्मों के किये 
हुए पुएय कम का फल रूप मुझे प्राप्त हुआ है! यह्द 
शूल्ी अत्यन्त पवित्र मुहतमें बनी है ! यह शूल्रीः क्या है, 
अनेक प्रकार के शू्रों को निवारण करने वाला महान देव 
है! इस शूली में तेतींस कोटि देवताओं का वास है | इस- 
लिये जो. कोई इस पर चढ़ेगा वह शाश्वत स्वर्गीय सुख 
भोगे के लिये तत्काल स्वर्ग में चला जायगा ! यह श्‌ली 
पे शिव लोक में थी, इसके प्रभाव से ही शंकर. का नाम 
शल पाशी पढ़ा है.| हे राजा ! तेरे अन्त धार्मिक योग 
से तेरे रे ऐश में इस शूली का आवििर्भाव हुआ है ! इस शूली 


। हे के पहुंचाने. वाला। विमान कहने में. आदशियोक्ि 
* छूद ह 
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हरिराम के सुस्त से शूली का इस प्रकार का माहाल्य 
सुन कर राजा घोला “है पंडित महाशय ! में आपका 
आभार मानता है किआपने इस शूली का भाहात्म्य सुनाया 
हैं, अब तो प्रधम में ही इस शूली पर चढना चाहता है ! 
प्रथम में ही स्वर्ग सुख श्राप्त कहंगा ।” हरिराम बोला “है 
राजन ! शूली स्वयं आपकी है, आप चाहे जिस समय इस 
शली पर चढ़ सकते है, यदि आप आज झुके इस शल्ली 
पर चढ़ जाने देंगे तो आपका इस गरीब प्राद्मयण के ऊपर 
बड़ा उपकार होंगा !” राजा पुकार कर वोक्ष उठा “चहाँ 
नहीं मैं इस शुभ सुहत की हाथ से न जाने दूंगा । में ऐसा 
मर्स नहीं है ! इस राज्य का राजा होने से सब से प्रथम 
स्वर्ग जाने का मेरा आधिकार है ।” हरिराम बोला “महा- 
राज, आपकी इच्छा को कौन रोक सकता है ? अच्छा, 
प्रथम आप ही स्वर्ग को सिधारिये । आप वहां भी राजा 
ही बनेंगे । आपको वहां अधान की भी आवश्यकता 
गी।” राजा बोला “यह मेरा महा बुद्धिशाली अधान 
| ऐसा प्रधान मुर्के ओर नहीं मिल सकता । उसे. भी 
में साथ ही स्वर्ग में त जाऊंगा। हे शल्ी पर चढ़ाने-वाले ! 

मेरे बाद प्रधानजी को भी अवश्य शुल्ली परचढ़ा दंना । 
हरिराम ने शूल्षी की प्रजा, . को, राजा झारि अवान 
को रक्त वर्ण के वस्त्र पहनाये गगन, सरल मे इला की माला 

घं, र दे 
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डाली गई, इस प्रकार कुछ विधि कराके हरिराम ने राजा 
और प्रधान दोनों को शूल्ी पर चढ़ा दिया । यह देखकर 
प्रजा जन ब्राह्मण की बुद्धिमता, समय सचकता, दच्छता 
आर धूतेता की मुक्त कंठ से प्रशंसा करने लगे । उसी समय 
हरिराम राजसिंहासन पर बैठाया गया उसने दीघ काल 
पर्यन्‍्त अत्यन्त दक्षता से राज्य किया ओर सब प्रकार 
से सबको आनन्द ही आनन्द रहा । 


अज्ञानचन्द राजा अज्ञानी था। उसका श्रधान भी 
मूर्ख अज्ञानी था। दोनों में विवेक की छींट भी न थीं । 
वे विवेक रहित सब कार्य करते थे । खगे की कामना के 
कारण अपराधियों के लिये बनाई हुई शूल्ञी पर आप ही 
चढ़ कर मरण को प्राप्त हुए । हरिराम की चतुराई ने अन्ञा- 
नियों को अज्ञान का फल्ल दिलायां । यदि राजा स्वर्ग की 
कामना न करता, उसमें अज्ञान न होता तो वह दिना 
मोत न मरता । उसने जो मरण दुःख भोगा वह मात्र 
अज्ञान और कामना ही का फल था। 


अज्ञानचंद राजा जीव है, अबुधारसेह प्रधान अज्ञान 
वाली बुद्धि है। जैसे को तैसा ही मेल प्राप्त हुआ है। 
विरुद्धावती नगरी संसार है, जहां विवेक से विरुद्ध ही सब 
कार्य होते हैं, जो चोर नहीं है उसे चोर समझा जाता है। 
विदेशी आत्मा है, उसे चोर मान शूली पर चढ़ा रहे हैं । 
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'ज्ञान भाव रूप कुशलचंद हरिराम का नोकर है; हरिरो्म 
ज्ञान है, ज्ञान रूप हरिराम की युंक्ति से अज्ञान रूप राजा 
और प्रधान का नाश- होता है। अज्ञान के राज्य “की 
निवृत्ति होकर ज्ञान के राज्य की स्थापना . होती है| इस 
प्रकार समक में आ गया होगा कि श्रज्ञान से की हुई 
कामनायें ही दुःख का हेतु हैं । 

दो भाई वहिन थे-। वहन एक शहर में विवाही गई 
थी। जब भाई छोटा था तब ही उनके माता -पिता मर 
गये। काका मामा के कष्ट भोगता-हुआ वह कुछ बड़ा 
हुआ । जगत्‌ में निषेनी का कोई नहीं है इसलिये ,वह 
'अपने कुटुम्ब में जहां कहीं जाता था वहां उसका निरादर 
ही होता था, उमर चहुत बड़ी न थी, विचारां पढ़ने भी 
न पाया और कोई हुनर भी उसे नहीं आता था| किसी 
की पूर्ण देख भाल विना वह स्वतंत्र मिजाज काः हो गया 
था । ऐसी हालत में दुःख के सिवाय उसे और क्‍या ग्राप्त 
होता ? एक दिन उसे कुठुम्ब ओर आराम के ऊपर तिरस्कार 
आया, उसने सब को छोड़ कर भाग जान का विचार 
किया । चारह वर्ष की उमर में वह ग्राम से भाग निकला । 
पैदल चलते हुए जो कुछे कोई दे देता, खाते हुए कई दिन 
में वह मुम्बई शहर में पहुँचा ओर चलते चलते जहां जहाज 
टिकते हैं वहां जा पहुँचा. और नोकरी की खोज. करने 
लगा। कोई तो उसे छोटी उमर का जान कर “नोकरी 
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क्या कोंगा !”” यह कह कर हँसता, किसी ये उसे 
काोलसा डांलने का काम बताया, छोटी उमर और कमजार 
होने से उससे वह काम न हुआ । इस प्रकार वह तीन 
दिन तक भठकता रहा, अन्त में एक जहाज के कप्तान को 
दया आई, उसने उसे अपने जहाज पर खाने के बदले रख 
लिया । वह जहाज जंजिर्बार ( एफ्रीका ) को तरफ आया 
जाया करता था । वह कप्तान की परतन्त्रता में रहने से 
तीन मास में जहांज का कुछ काम सीख गया, खाने उप- 
रांत पांच रुपये की तनुख्याह हो गई । जहाज ने हिन्दुत्थान 
ओर एंफिका के कई चक्कर किये | अब उस लड़के के पास 
कोई सो रुपये जुड़ गये थे। जब 'वह जहाज एफ़िका में 
गंया तव वहां वह उतर पडा-नोकरी छोड़ दी । कई हिंदु- 
स्थानी उसे मिले जो एक वर्गाये में स हरा मेवा टोकरी 
में भरकर लाया करते थे और शहर में बचा करत थे । 
इंसमें अच्छा लाभ रहता था। उम्मर ( उस लड़के का 
नाम ) ने भी वही काम करता आरम्म किया और एक 
वर्ष में उसके पास एक हजार रुपये जमा हो गये । उद्च 
रुपये से उसने एक छोटी सी दुकान की, उसमें सोदाररी 
का माल रखने लगा | दो वर्ष में दुकान खूब जम गई । 
दुकान की बढ़ाने का विचार हुआ, उस समय एक यरों- 
पिन से उसका मेल हुआ उसेने उसको नौकर रख लियों, 

दुकान खूब चली औरें पांच ग़ात्र में उम्र दो लाख का 


। ( ३७ ) 

आसामी हो गया । जो यरोपियन नौकर रक्खा था उसका 
दुकान में चोथाई हिस्सा कर दिया ग़या.।. उम्मर को घर 
छोड़ हुए दश वर्ष हुए थे। दुकान के हिस्सेदार को देख 
भात पर रखकर वह बहुत सी अशरफियां शोर जवाहरात 
लेकर अपने आम जाने को हिन्दुस्थान आने वाले जहाज 
में बैठा ओर मुम्बई उतर अपनी बहिन के आम में आया 
ओर चहिन के घर गया। उत्तम उत्तम कपडे, टंक और 
जवाहरात के बोक्स साथ ही थे। बहिन भाईको' देखकर प्रसन्न हो 
जी में सो चने लगी, “भाई बहुत कमाई करके लाया है, अबुमौज : 
मजे उड़ावेगा, यदि किसी श्रकार से .यह माल मेरे पास रह 
जाय ऐसा उपाय किया जाय तो बहुत ठीक हो |? धन 
की कामना ने भाई के श्रेम को भुला दिया। इस ईर्षा 
वाली दुष्ट वहिन ने भाई को मार डालने, का निमश्चम्र 
किया । रात्रि को साले बहनोई दोनों के .सोने को खादें 
विछाई गई । एक दीवार की तरफ थी, दूसरी आगे धी । 
आगे वाली भाई के सोने-की ओर द्वीवार की - तरफ, की 
पति के सोने को बिछाई थी । खा पीकर. अपनी अपनी 
खाट पर पड़े हुए दोनों वात चीत करते रहे । ;बहुत देर 
हो जाने से खी सो गई, उसके भाई को भी नींद आ गई। 
पति को नींद न आई उसने विचार किया “आज मेरे 
घर पर साला बहुत माल लेकर आया है, चोसें का घर 
में आ जाना संभव है, इसलिये खाद को ;किवाड़ों के प्रास़ 


( रे८ ) 
विछाना चाहिये !” यह ख्री के समान दुष्ट आचार वाला 
न था उसने अपने विचार के समान ही किया, फिर 
उस भी नींद आ गई। ख्लरी कुछ रात बीते जागी ओर 
एक पैना छुर लेकर चली । वत्ती छुक गई थी, दीवार के 
सहारे की एक खाट छोड़कर दूसरी खाट के पास जा उम्र 
पर सोये हुए के गले में उसने छुए मारा जिससे वह मर 
गया । मरते समय वह कुछ चिल्लाया परन्तु विशेष कुला- 
हल न हुआ। स्ली अपनी कामना निर्विष्न एर्णी हुई 
समम कर सो रही परन्तु उसे नींद न आई “अपने भाई 
को मार देने का दोष मुझ पर अआवेगा, इसलिये रात में 
ही उसे गाड देना चाहिये ऐसा विचार कर ज्योंही वह 
उठ कर चली त्योही खय्का सुन उसका भाई जाग उठा 
और बोला “कौन है?” भाई के बोलते दी स्लीने 
जान लिया कि मैंने अपने पति को मार डाला है। घर से 
बाहर जाने लगी, लोगों ने उसे पकड़ लिया तब तो वह 
ऐएंगल हो गई। भाई अपनी दुष्ट बहिन की छोड़कर 
अपने आम चला गया ओर वह दुष्टा स्री विधवावस्था में 
कष्ट पाती हुई पत्थर के हुकड़े के समान अ्रमी तक भटक 
रही है। खाने पीने तक का ठिकाना नहीं है। उसका भाई 
अभी तक आनन्द से है । 

' केक स्री की कामना-धन की इच्छा से 'यह मेरा 
भाई है यह भाव न रहा, -अज्ञान में पृर्ण घिर-गई- और 


( ३९ ) 

भाई की हिंसा करने में अवृत्त हुई। उस्मर का श्रारव्ध 
प्रवल होने से वह बच गया और दुष्टा विधवा होकर 
दुःख पाती रही। उसके इस दुःख का हेतु अज्ञान-कामना- 
घन का लोभ ही था । गा 

सिद्धान्त--परमस पुरुषाथ॑ और प्रपंच. की वासना 
दोनों भाई चहिन हैं। परम पुरुषार्थ का ऐश्वर्य देखकर 
अपंच की वासना को उसे लेने की इच्छा, हुई इसलिये 
उसने परम पुरुषार्थ को मार डालने की युक्ति की परल्तु 
परम पुरुषाथ न मरा, उसके बदले वासना का पति जो 
जीव भाव था, उसका मरण हुआ और पपंच की वासना 
पृत्ति राहित रह गई है और भट्कती फिरती है। परम 
पुरुषाथ की दुष्ट चहिन दूर होने से शव वह आनन्द में है। 
हमेशा के लिये दुःख से राहित हुआ है। ' 


सम्बन्धके ज्ञानसे दुःख होता है । 


दुःख सब की अग्रिय है, दुःख कोई नहीं चाइता । 
दःख ग्राप्ति के निमित्त कोई यत्न नहीं करता तो भी दुःख 
आये विना नहीं रहता, भोगना ही पडता है । जगत में 
हर एक शरीरधारी चाहता है कि मुझे दुःख न हो परन्तु 
मात्र इस ग्रकार चाहने से दुःख की निद्वत्ति नहीं होती, जब 
दःख के कारण की खोज कर के उस कारण की निवृत्ति 
की. जाय, तब कार्य रूप दुःख की निज्नत्ति होना संभव है। 


(. ४० ) 

दुःख सम्बन्ध से होता है विना सम्बन्ध कोई हुःखीं 
नहीं होता चाहे यह सम्बेध कायिक हो वाचिक हो या 
मानास्तैक हो । वास्ताविक जगत में कोई दुःख नहीं दै ऐसे 
ही आत्मा में भी कोई दुःख नहीं हू क्योकि वह सुखस्वरूप 
है। आत्म अनात्म एक दूसरेसे विरुद्ध है इसालिये उन दोनों 
का सम्बेध असंभवित है। न होते हुए भी उन दोनों का 
सम्बंध मान जमा अज्ञान है। अकेले सम्मेध से भी दुःख 
नहीं होता, सम्बंध के ज्ञान से दुःख होता है। 


जीव को मायिक व्यवहारिक अथवा श्रातिभरासिक 
सम्बंध जो अज्ञान के हैँ उनसे दुःख होता है। सम्बंध का 
ज्ञान रूपांतर वाला है इसालिये उसके सहांर रहन वाला 
दुःख भी रूपांतर वाला है । जैसे सम्बंध के ज्ञान स दुःख 
होता है ऐसे ही मायिक सुख भी सम्बेध के ज्ञान से होता 
है। मायिक सुख की चाहना से सम्बंध और सम्बंध का ज्ञान 
होता है, इसालिये प्रयत्त विना ही दुःख होता है। जो 
भायिक सम्बंध और उसके श्ञान का अभाव किया जाय तो 
किसी अकार का दुःख न हो | 


मथुरादास जामक एक वेश्य साधारण स्थिति, नीति 

ओर कुटुंच वाला था। उसका एक पुत्र ओर एक पुत्री थी 
पत्नी का विषाह हो गया था और पुत्र वृन्दावन को, पिता 
गे: अपना परिश्रम से. कमाया हुआ धन खर्च कर के, पढाकर 


( ४१ ) 

विद्वान बताया था । उसका विवाह भी हो गया और 
ऊकाश्मीर में उसे एक अच्छी नोकरी मित्ल गईं । मथुरादास 
अब घूढ्या हो गया था और कुछ कार्य करने योग्य नहीं रहा 
था। उसकी स्रीभी शिवित्ञ हो गई थी। मथुरादास 
लडके की परदेश भेजना नहीं चाहता था परंतु उनके छुट्ुंब 
का निर्वाह्न उत्ती की कमाईसे होता था इसालिये मशुरादास 
ने वृन्द्रावन को अप्रसन्नता से दूर देश में भेज दिया। चुंदा- 
वन की दो सौ रुपये मासिक मिलते थे उसमें से पचास 
रुपये वह अपने पिता को भेजता रहता था । 

एक वर्ष पीछे एक बार वृंदावत अपने घर आया और 
कुछ दिन वहां रह कर अपनी स्री को साथ लेकर नोकरी 
पर चला गया । कई वर्ष बीत गये परंतु उसे घर जाने के 
लिये छुट्टी न मिल सकी क्योंकि उसका काम जोखम का 
था, जब तक कोई योग्य पुरुष न मिले तब तक वह अपनी 
जगह छोड नहीं सकता था। पांच वर्ष हो गये तंदावेन घर 
न आ सका । वैदावन माता पिता से मिल्दवा चाहता था 
और माता पिता का जी भी उसके देखने की भव्कता था। 
मथुरादास का शरीर भी अब ठीक नहीं रहता था इसालिये 
उसने बेंदावन के बुल्लाने को पत्र लिखा । उसके उत्तर में 
बृंदावन ने लिखाः++-.... . हे 
. पिताजी ! मैं आ नहीं सकता! मेरा जी आपके 
दर्शनों को बहुत उत्सुक हो रहा है। कोई योग्य पुरुष. मिले 


( ४२ ) 

बिना मैं देश में नहीं आ सकता । जो आपकी आरोग्यता 
यहां आने योग्य हो ओर आप यहां श्रा जाय तो अच्छा 
है । यादि आप ऐसा कर, सके तो आपके लिखने पर 'आने 
के खर्च का रुपया भेज दूँगा । क्‍ ह 

मथुरादास की ताबियत कुछ ठीक थी उससे ..पुत्र 
के पास जाने का निश्चय किया और स्त्री ओर पुत्री 
को घर पर छोड कर वह पुत्र से मिलने को चला । 
स्पया उस के पास थाः इस छिये पुत्र के पास, से 
मेंगवाने की आवश्यकता न थी। वृद्ध शरीर से कष्ट 
पाता हुआ मुसाफिरी करता हुआ कई दिन के पीछे रात्रि 
के समय वह एक शहर में एक धर्मशाल्ला में पहुँचा । धर्म- 
शाल्ला मनुष्यों से भरी हुई थी, एक कमरे के बाहर एक 
मनुष्य के पड़ने योग्य स्थान था.। पर्मशाल्ला के जमादार 
से विनती करके मथुरादास उस स्थान पर राजिको विश्रांति 
लेने पड़ रहा । सोते समय उसे खांसी चहुत आने लगीः। 


परिश्रम से दबी हुई. श्वास 'उखड़-आई। बहुत खांसने के 


पीछे थोड़ा सा कफ निकल जाता था। पांच पांच मिनट 


तक खांसी बन्द नहीं होती थी, विचारा 
पाता था। जम बह जल 


पास के कमरे में 
उसके साथ उसकी. स्री, 
उन चारों को. बाहर. पड़े 


+ 


पक सभ्य पुरुष झहरा. हुआ था । 
एक बच्चा और एक नौकर था । 


हुए .बूढ के खाँसने से बारह बजे 


विलास--० 


( ४३ ) 

तक नींद न आईं । सम्य पुरुष ने. बूढ़े से दूर चले जाने को 
कहा. परन्तु वह.वहां से न हटा, ' तब सम्य पुरुष ने अपने 
नोकर से जमादार को: बुलाकर कहा: “आप इस बढ़े को 
यहां से हटा: दीजिये” समय पुरुषों से. जमादार को कुछ 
- मिला. करता था इसलिये. लालची जमादार. ने मधुरादास 
की मठरी उठा, उसको हाथ, पकड़ कर बलात्कार से धर्म- 
शाला के बाहर. निकाल दिया ! 

विचारे, गरीव, अशक्त, फटे टूठे वस्र. वाले वृद्ध ने 
धर्मशाला. के बाहर रस्ते के ऊपर एक कृए के समीफ . रात्रि 
व्यतीत की. ! सुबह होते ही धर्मशाला के सब मनुष्य दिशा, 
फ्रागत, स्नानादि अपने अपने कार्य में प्रवृत हुए, मथुरादास 
भी दिशा फरागत होकर दांतौन कुल्ला करने लगा । उसी 
समय जिस सम्य ने उसे निकलवा दिया था वह भी वहां 
आकर दांतोन कुल्ला करने दंगा । नौकर हाथ धुलाने ओर' 
स्नान करने को पास खडा था । चूदावन ने अपने पिता 
की देखा -परन्तु उसकी दीन दशा होने के कारण उसे 
न पहिचाना । इतने ही में एक मनुष्य ने श्राकर मथुरादास से 
पूछा “आप कहां जा रहे हैं ?” मथुरादास ने कहा “मेरा 
पुत्र काश्मीर में नौकर है, बहुत दिनों से मैंने उसे देखा नहीं है 
मैं उससे मित्लने' जा रहा हूँ।” इतनी बात करने में वह दो 
वार बहुंत देर तक खाँसा । सभ्य पुरुष ने .इतनी बात सुन 
कर -बुड़ढे की तरफः दृष्टि की तो उसे मालूम: हो गया कि 
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रात्रि में जिसको गालियां दी थीं और निकलवा दिया 
था वह ही यह बुड्ढा है। मधुरादास ने भी अपने पुत्र को 
नहीं पहिचाना था क्योंक्रि उसको सुरत शकल्न और 
वद्धादिक बदल गये थे । समय पुरुष अपने पिता को पहि- 
चान कर दांतोन छोड़कर प्रेमावेश में उठा ओर घुड़ढे के 
पैरों पर जाकर गिरा । घुडढे ने आश्चर्य साहित देखा तो वह 
उसका पुत्र वृन्दावन ही था । दोनों आपस में प्रेम पूर्वक 
मिले । राजि को अपने घुड़ढे पिता को दुःख देने के कारण 
वृन्दावन बहुत दुःखी हुआ और उसे अपने कमरे में ले 
जाकर सुपुत्र अतुसार चतोव करके असन्न हुआ। पश्चात्‌ 
पिता पुत्र में यह बातचीत हुईः-- 


मंथुरादास;--मुत्र | तुझे छुट्टी तो मिलती ही नहीं 
थी ! अब तू कहां जा रहा था ? 


पृन्दावनः---पिताजी ! में आपके पास ही आ रहा था ! 

छुंदी मिलना संभव न होने से आपको मिल जाने को 
ओर रुपये मंगवाने को लिखा था, आपका पत्र मिला 
भहों, विना दाम भेजे आप इतनी जल्दी चले आश्ोगे 
पहे भी मुझे अनुमान न था दैवयोग से मेरा मालिक आ 
गया, मैंने उससे घर जाने. की आज्ञा भांगी, तो. उसने दो 
मास को छुट्डे दे दी। जब तक में लौटकर न जाऊँगा 
पत्र तक काम काज की देख भाल मालिक करेगा। ऐसा 


( ४ ) 

संयोग हो जाने से में स्री पुत्र सहित घर को चल दिया । 
रात्रि को इस धर्मशाला में झहरा, आप पहिचानने में मे 
आये इसलिये जमादार को बुलाकर मैंने आपको धर्मशाला 
से भाहर निकलवा दिया, भारी अपराध हुआ ! अनजान 
और अंबथा घराचर होते हैं इतनी खैर हुई कि सुदह आप 
मिल गये ओर मैंने आपको पहिचान: लिया,. यदि इस 
धर्मशाला में मुलाकात न' होती तो आप :चहुत दुःखी 
होते ! आप काश्मीर पहुंचते ओर में घर पर पहुंच जाता, 
जब में वहां व मिलता तो बहुत कष्ट होता 4.ईश्वर की 
कृपा हैं जो उसने आने वाली महान आपात्ति का थोड़े दो 
में निवृत्त कर दिया । 

पश्चात सच कुटुम्ब कुछ दिनों में अपने घर पर 
पहुँच गया । 

पिता पुत्र का सम्बंध आत्म इृश्टि-अंद्त आत्माम नहीं 
है परंतु अज्ञान के मायिक, व्यवद्यारिक दशा में है। पिता 
पुत्र का सम्बंध होते हुए थी बृन्दावन को जब सम्बंध का 
जान न हआ तब पिता को धर्मशालां से निकल्षवा “कर 
उंसने सुख माना, सुबह जब पिता को पहिच्राना,तथ रात्रि 
के किये हुए बर्ताव से वंह दुखी हुआ । जिस समय उसने 
पिता को घर्मेशाला से वादर निकलवाया था तव:उस कोई 
कंगाल मनुष्य .संमका था । जो ऐसा ही होता/तो सुबह 
'उसे दशख नहीं हाता सम्बंध-ज्ञान. से ही.हख! हुआ । इसा 
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प्रकार बृढा जब धर्मशाला के बाहर निकाला गया था तब 
वह अपने जी में कुदा था, वह भी अन्य समझ कर ही 
कुद्दा था और प्रातःकाल जब उसे मालूम हुआ कि वह 
मेरा ही पुत्र है तब मन से कहे हुए कुवचनों का पश्चात्ताप 
किया । सम्बंध प्रथम न था, पीछे हो गया था ऐसा न था 
सम्बंध तो जैसे का तैसा ही था परंतु ुःख जो हुआ वह 
सम्बंध के ज्ञान से ही हुआ । रात्रि में सम्बंध के अ्रज्ञान से 
पिता को दुःख, पुत्र को सुख ओर सम्बंव के ज्ञान से रात्रि 
के वर्ताव का दोनों को दुःख हुआ । पिता के श्नज्ञान से 
पिता होते हुए भी पुत्र पिता के सुख से वंचित रहा इसी 
प्रकार आच्य तत्त का अज्ञान ही जीव को आत्म सुख से 
बंचित रखता है । 
जिससे हम सम्बंध रखते हैं क्‍या वह पदाथे हमारे 
सम्बंध के योग्य है? क्‍या उस पदार्थ की और हमारी 
महत्वता समान है ? क्‍या पदार्थ और हम एक ही जाति के 
हैं? इसका विचार करना चाहिये। यद्द चात शास्र और 
संतों के अनुभव से जानी जाती है| प्रथम तो हम ही 
अपने को नहीं जानते, जो हम नहीं है उसको हम 'मान 
हैं; भाना हुआ हम मायिक है और मायेक पदार्थ से 
एक चुद्र प्राणी ही मान चैट फ पर नबलको हे का 
छुद्र से ही सम्बंध होना 
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संभव है। यह सम्बंध आत्मा से नहीं होता, अज्ञान से ही 
होता है और अज्ञान का ही. होता है। आत्मा और 
मायिक पदार्थ एक जाति नहीं है एक दूसरे से विरुद्ध है, 
प्रकाश और अंधेरे के समान विरुद्ध स्वभाव वाल्ले हैं, उनका 
सम्बंध हो नहीं सकता किंतु अज्ञान असंभवित को संभवित 
करके दिखलाता है। जो सम्बंध तीनों काल में नहीं है वह 
सम्बंध अज्ञान से दृढ़ होना अनुभव में आता है। जब 
विचारवान्‌ पुरुष अपने आत्म तत्तत को यथार्थ रीति से जान 
कर उसमें टिकंता है तव वह दुःख के हेतु रूप असत्य सम्बंध 
ज्ञान को निर्मल कर देता है। जो परमानन्द ग्राप्त करने 
ओर जगत के अनेक प्रकार के दुःखों से छूटने की इच्छा 
हो तो दुःख के हेतु रूप सम्बंध और सम्बंध के ज्ञान को 
छोड़ो । 'में! भेरा' यह सम्बंध है, उसका ज्ञान सम्बंध का 
ज्ञान है। शरीर ओर आत्मा को एक समझ कर 'में! बनता 
है ओर 'में' बनने के पश्चात्‌ श्रनेक प्रकार का 'मेरा' बनता 

है। यह ही दुःख रूप है । 
जैसे कोई मनुष्य अपुत्र होता है ओर उसके कुट्ुम्ब में 
ओऔरों के जो लड़के होते हैं तो अपुन्र मनुष्य उन लड़कों 
को औरों का लड़का समझता है, यदि उनमें से किसी 
को कष्ट होता है तो वह दुःखी नहीं होता परंतु यदि वह 
उन्हीं लड़कों में से किसी को गोद ले लेता है अर्थात्‌ 
अपना लड़का वना कर अपनी मिलकत का वारिसि ठहरा 
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लेता है तो उस समय से वह दूसरे के छड़के को अपना 
लड़का मानने लगता है । जिस लड़के का दुःख उसे प्रथम 
मालूम नहीं होता था, वह ही लड़का अब बीमार पड़ता 
है तो वह मनुष्य बहुत चिन्तातुर होता है-अपने को दुःखी 
मानता हैं। विचार कर देखो तो यह सम्बंध कोई वास्तविक 
वस्तु नहीं है, माना हुआ ही सम्बंध है। ऐसे ही मनुष्य 
एक शरीर से सम्बंध मान कर अनेक सम्बंध मान चेठता है। 
उस सम्बंध का ज्ञान जन्म, मरण संसार हुःख का हेतु हो 
रहा है। किसी का पुत्रपरदेश से मर जाय, जब तक पिता 
को उसके मरने की खबर न हो तब तक वह दुःखी नहीं 
होता जब्र कोई कहता है के तेरा पुत्र मर गया तब दुःखी 
होकर रोने लगता है यदि सम्बन्ध सच्चा होता तो पुत्र के 

मरते ही पिता को दुःख होना चाहिए । 
सब प्रकार के सम्बन्धों का समावेश तीन सम्बंधों में 
होता है? उपादान सम्बंध २ संवोग सम्बेध और ३ संसग 
सम्बंध। इन तीनों प्रकार के सम्बंधों में से आत्मा का किसी 
से किसी प्रकार का सम्बंध नहीं हो सकता क्योंके आत्मा 
किस्ती का कार्य कारण नहीं है इसालेये उसका किसी से 
उपादान संम्बंध नहीं है। आत्मा सत्‌ स्वरूप है, उसके 
सिवाय सब असत्‌ है इसलिग्रे उसका किसी के साथ संयोग 
_ उप नहीं है। उसका किसी के साथ संस, सम्पंध यानी 
कमी हुं सम्पंध होता भी नहीं है क्योंकि वह असंग है । 
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तो भी जीव को, सम्बन्ध मालूम दोता है, यह जीव का 
अज्ञान है। सब प्रकार का सम्बन्ध मायिक कल्पना में है 
इसलिये वास्तविक सम्बन्ध नहीं है ओर माना जाता है 
इसीसे दुःख उत्नन्न करता है। ऊपर दिखाया हुआ सम्बन्ध 
ही दुःख रूप नहीं है किन्तु सम्बन्ध का ज्ञान दुःख रूप 
होता है। | 

कोई कोई यह शंका करते हैं कि सम्बन्ध विना जगत 
का व्यवहार किस ग्रकार होगा एक दूसरे के सम्बन्ध करके 
ही ब्रह्मांड स्थिति को प्राप्त हुआ है यदि सम्बन्ध न हो-न 
रक्‍खा जाय तो किसी की व्यवस्था ही न रहे । छोटे चच्चे 
जो वेसमझ हैं यदि माता पिता उनसे सम्बन्ध न रक्‍्खें 
तो वे किस प्रकार वृद्धि को ग्राप्त हों ! पशु पक्की आदिक 
सम्बन्ध के कारण से ही अपनी संतति को पाल कर बड़ी 
करते हैं। राजा प्रजा के सम्बन्ध से ही देश की व्यवस्था 
चलती है। विषय के सम्बन्ध से इन्द्रियों की ओर इन्द्रियों 
के सम्बन्ध से विषय की सार्थकता है, सम्बन्ध न रखा 
जाय तो दोनों ही व्यथ हो जांय। इसी अकार इन्ह्रियों का 
सम्बन्ध मन से और मवका सम्बंध इन्द्रियों से न हो तो वे 
दोनों किस अर के ? मन का सेम्बन्ध जीव से न हो तो जीव 
कुछ भी कार्य नहीं कर सकता। इस विचार से सिद्ध होता 
है कि सम्बन्ध छोड़ना असम्भावित है और ऐसा करने से 

वे. र, ४ 
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होने पौला: सुख-मोत्ष सुख भी अपम्भवित है । संसार 
सम्बन्ध को है, संसार में से मोक्ष में जाना यह भी एक 
सम्बन्ध है । ऐसे ही ईबर का सम्बन्ध जीव से है । परम्परा 
से जब ऐसे सम्बन्ध चल्ला आया है और स्वाभाविक है 
तेत्र उसे किस अकार हटा सकते हैं ? भाया को जड़ कहँतें 
हैं और परबह्म को आक्रिय बतातें हैं, दोनों के सम्बन्ध रूंप 
अज्ञान से ही सब चेष्टा होती है तव परजंह् भी सम्बन्ध 
रंहित किस प्रकार हो सकता है? 
» इसका समाधान यह हैः+-«सम्बन्ध को छीक न समे- 
आने और पंपंच में फँसे हुए भाव से ऊपर की शंका की गई 
है, यह ठीक नहीं है । हम कहते हैं ककि तुम्हारा सम्बन्ध 
कुछे है ही नहीं । जिसको तुम सम्बन्ध भान रहे हो उसमें 
भी तुम्हारा सम्बन्ध नहीं है; इसलिये सम्बन्ध तुमे-सेछुटा 
हुआ ही है। मीत्र मान॑ रहेपहो, उस भानमे को छोड देना 
है, तुम्हारे सम्बन्ध रहित निश्चय में आने से जगत की 'कुछु 
भी हानि 'नहीं होती और सुम्हांरा शेष संपतार मी-सुर्ध 
गूबेक चंल्षेगा, जगत्‌ के-लोगों की भी तुम से 'जाभ -होगा। 

' अज्ञान का संम्बंन्ध छोड़ने से -सब प्रकरे के ढुःखों से छूट 
जाओगे । हमांस ओर संसार का/निवोह किस अकार 
होंगा ! यह भी शंका नरहेगी। निर्वाह अज्ञान से नहीं 
दोती, निवोह कम से होता है। अज्ञान और उसके ज्ञा 
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हानि नहीं होती अद्यांड के सब पदार्थ कर्म की रस्सी में 
अंधे हुए हैं, कर्म की निव्वाति त्िना अज्ञान निनृत्ति करने में 
तुम्हारी 'या संसार की किपती की हात्ति नहीं है ॥ संसारा- 
सक्ति का हानि अवश्य है, ग्रदि तुम उस आसाक्ति को 
' छोड़ना नहीं चाहते तो हमारे उपदेश को मत अहण क़रो.। 
अत्येक अपने अपने साथ पूर्व अवाह .रूप कर्म वेग को लाया 
है, व्रह अपनां काम करता ही रहता है उसके बीच में तुम . 
सम्बन्ध और सम्बन्ध के ज्ञान वाले कूद पड़ते हो इसी -से 
दुःख भोगते हो, ऐसा न करते से कुद्धम्ब श्रेम, जाति अम, 
देश प्रेम और शास्त्र वर्णित शुभ गुणों की हानि नहीं 
हीती किंतु निर्मेशल, कामना रहित भाव से उन सब-की 
विशेष ग्रतिष्ठा .होती है.। कुठुम्ब, जाति, देश श्रेम़ आदिक 
का संकुचित भाव, निर्मल, ढ़ और विकसित .हो जाता है। 
जो भाव आड़ सहित था वह आड़ रहित होक़र बल और उत्साह 
संयुक्त हो जाता है। अज्ञान् छोड़ने से संपूर्ण सम्बन्ध नहीं 
कूटता परन्तु अज्ञान का हेतु रूप सम्बन्ध ज्ञान ही छूट 
जाता है। ब्रह्मांड अज्ञान का कार्य होने पर भी सम्बन्ध 
ज्ञान छूटने से उसमें किसी प्रकार की अव्यवस्था नहीं होती। 
माता पिता जो बाल्यावस्था में बच्चे का पोषण करते हैं 
उसमें सम्बन्ध ज्ञान की आवश्यकता -नहीं है, प्रवाह रूप .से 
आराप्त हुए .कर्म पोषण 'किया करते हैं । प्रवाह रूप सम्बन्ध 
ज्ञान विशेष सम्बन्ध ज्ञान नहीं है| हमको जब माता पिता 
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ने पाल कर चड़ा किया है तो हमारा भी अ्रपने चचों को 
बंडा करना प्रवाह रूप कर्तव्य है । पशु पक्षियों में विशेष 
बुद्धि नहीं है तो भी अपना कर्तव्य करते ही हैं। मनुष्य 
उनसे विशष चुद्धि वाला होने पर भी विशेष अज्ञान का 
अहण करके विशेष दुःख का भागी होता है। राजा, ग्रजा, 
स्ली, पुरुष आदिक सच सम्बन्ध कार्य निम्मित्त है, वह दुःख 
रूप नहीं होता किन्तु सम्बन्ध के ज्ञान की विशेष आंसक्ति 
दुःखजनक है उसके छोड़ने से व्यवहार उच्च प्रकार से चलता 
है ओर दुःख नहीं होता। विषय, इन्द्रिय, मन आदिक का 
सम्बन्ध भी ऐसा ही समझो । जब आसक्ति राहित सम्बन्ध 
से मनुष्य मोक्ष पर्यन्त जाने के योग्य हो जाता है तो यादि 
वह व्यवहारिक कार्य उत्तम रीति से करे तो इसमें आश्चर्य 
ही कया है ! 
जमना नासका एक किसान था । उसके यहां बैल, मैंस 
ओर गायें थीं। वह अपने चौपायों के लिये प्रति दिन खेत 
से घास खोद कर और काट कर लाया करता था। एक दिन 
खड़े हुए घास को काट रहा था, तब उसे मालूम हुआ कि 
मुझे चेंटी ने काटा है इसलिये उसने उसके काटने को कुछ: 
न ग्रिता और घास का बोभा बांध कर घर में लाकर डाल 
दिया। उसके यंद्दाँ घास का फेर रहता था। कभी कंभी 
तीन तीन चार चार दिन की घास एकज होजाती थी । 
चार दिन पीछे जब उसने गाय को घास डालने के लिये 
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घास की पएूली खोली तो मालूम हुआ कि पूली में सप कट 
कर चंध गया है। उंसे देखते ही ,चार दिल्न पहले चैटी के 
काटने का जो अनुमांव हुआ था वह यांद आया। तब वह 
चाचने लगा “उस दिन चेंटी ने नहीं काटा था, हाथ से 
एवा हुआ यह सप था, मुझे काट कर पृछी में बंध गया ।” 
इस प्रकार साच करता हुआ वह खाट में जा पड़ा, उसेके 
शरीर में सप का विष व्यापने लगा और अनेक ओषधि 
करने पर भी उसके प्राण न बचे । 


सरप ने जमना को काठा था, उसने उसे काट कर बांधा 
भी था परन्तु जब तक उसे सर्प के काटने का ज्ञान व हुआ 
तब तक विप न चढ़ा, जानने के साथ विष चढ़ने लगा 
ओर अन्त में वह मर गया इससे भी सिद्ध होता है कि 
काटना भी काटना नहीं है जब उसका ज्ञान होता है तब 
ही काटना काठना रूप होता है । 


एक मनुष्य एक आम में रहता था । उसका मकान दो 
मंजिला था । नीचे गाय बांधी जाती थी ऊपर वह रहता 
था । एक दिन रात्रि को किवाड़ खुले रह गये । गाय कुछ 
खट पट करती मालूम हुई | उस मनुष्य ने अन्धरेही में उठ 
गाय को खूंठे से चांध दियां। जब सुबह उठ कर देखा 

तो खूंटे पर गाय बंधी.हुई ने थी . परन्तु गाय के स्थान पर 
एक शेर बंधा था ! वह उसे देखकर, आश्चर्य करने-लगा और 
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समझा कि मैंने हीं रात्रि को शेर बांध दिया था। ऐसा 
विचारों से उसके भांतर में बड़ा भारी आधात हुआ. ओर 
वह उसी चेणु मर गया । 


ऐसा हुआ था कि कुछ वीमार एक शेर घर में घुस 
आयी था | उसे देखकर गाय एक तरफ भाग गईं। मंनुष्य 
में उसकी आवाज से गाय के चंदले उस शेर को बांध दिया 
जब उसे शेर के बांधने का ज्ञान हुआ तभी वह मरण को 
प्राप्त हुआ। शेर को चांधते हुए भी जबं तक शेर चांवने का 
ज्ञान न था तब तक कुछ दुःख न हुआ, ज्ञान होते ही मरण को 
प्रौ्त हुआ | 
जी संम्बन्ध॑ वांस्तंविंके नंद्दीं है, उसको वास्ताविक मांन 
कर उसकां जो ज्ञांन है. वेह ही अज्ञानं है। जो जैसा हो 
उँसकों वैसा न जोनेनॉ-ओर प्रकार जानना अज्ञान है इस- 
लिये सम्बन्ध का श्ॉन अज्ीन है। जब शुरीर में कोई 
व्याधि होती है तब औषधि सुंधा केरे चीर फाड़ 
की .जाती है; औषधि छंधंने से शरीर सम्बन्ध का 
ज्ञान नहीं रहता ईंसलिंये उर्स समय दुःख भी नहीं होता । 
जिसको अज्ञांव कहते हैं वह संम्बन्ध का ज्ञान ही है जब 
सम्बन्ध का ज्ञान नहीं होता और आत्म सवर्प में देहा- 
ध्यास निवृत्त हो. जाता है. तब कीई दुःख नहीं होता। 
े माने हुए . सम्बन्ध का. ज्ञान जिंत॑ंना तुच्छ समझा 
जांयगा; अभ्यासियों को. उतना दी दुःख कम होगा |. 
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मनुष्यत्व का साथक | 


ग्रात्त हुए समय का जो सदहुपयोग करता है वही 
सनुष्य है। मनुष्य जन्म का सुख्य कर्तव्य आत्मज्ञान रूप 
अ्रय ( कल्याण ) है। समय प्राप्त होने पर जो आलस्य में 
पड़ा रहता है अथवा अनात्म पदाये की आसक्ति ( प्रेम ) 
में लगा रहता है वह जीतने पर आई हुईं चाजी को हार 
जाता है। मनुष्व शरीर संसार के भोग मात्र भोगने के 
लिये उत्पन्न नहीं हुआ है । यदि मात्र भोग भोंगने के 
लिये ही मनुष्य शरीर होता तो पशु पक्षी श्रादिक अन्य 
शरीर धारण करके भी भोग हो सकता था। पशुश्रों से 
मनुष्यों में विशेष बुद्धि होना अकारण नहीं है। यह विशेष 
घाद्भे, चाद्बे को शुद्ध करके, बाद्भे से परे चिर्विशेष पज्नक्न 
के जानने के मिमित्त है। मनुष्य शरीर में भोग भोगना 
गौण है और श्रात्म प्राप्ति मुख्य है। भोग प्रारव्धाधीन है 
और ज्ञान परम पुरुषार्थ है। भोग स्थल है और आत्म 
ज्ञान उद्म से सुद्म है। शरीर के भौतिक विम्य भोग 
शरीर तक हैं और ज्ञाव श्रनन्त है। भोग तुच्छ है, ज्ञान 
अमोल्य है। जिसकी जितनी थोग्यता है उतना ही उसका 
मान करना योग्य है इसलिये मनुष्यों को आसलज्ञान के 
भाव को छोड़कर, मात्र भौतिक ऐश, मान्त, प्रतिष्ठा, आसक्ति, . 
क्रामनादिक में शेंग कर अमूल्य आयुष्य को व्यभ ने 
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खोना चाहिये, यदि भोग ल्ालसा में ही आयु गंवा दिया 
तो मनुष्य में ओर पशु में क्या अन्तर रहा ! मनुष्य होकर 
आत्म भाव की तरफ प्रवृत्त न होना इसके समान महान्‌ 
ब्रह्मांड भर में ओर कोई भूल ही नहीं है । अज्ञानी मनुष्य 
भौतिक भोग भी यथार्थ रीति से नहीं भोग सकते, अपंच 
के भोग भी ज्ञानी ही यथार्थ रीति से भोग 'सकते हैं, भोग 
के निभित्त भी आलज्ञान प्राप्त करे की आवश्यकता है । 
यादि इस वाक्य के भाव को तुम समझ न सको तो भी 
वेह सत्य है। ज्ञान प्राप्ति के पश्चात्‌ तुम उसका यथार्थ 
भाव समझ सकोगे । 
ज्ञान में जिन विरुद्ध भाव वाले शब्दों का उपयोग 
'किया जाता है वे शब्द चाहर की दृष्टि से अयुक्त दिखाई 
देते हैं क्योंकि वे ज्ञान जैसे गृढ और इन्द्रियातीत विषय 
की सममाने के लिये कहने पड़ते हैं, इनकी सत्यता और 
असत्यता-का निर्णय विना शुद्ध बुद्धि नहीं हो सकता, 
ज्ञान हुए पश्चात्‌ उनकी सत्यता स्वयं विदित हो जाती 
है। भौतिक उन्नति में चित्त का फँसाना ज्ञान में वाधक 
है । भौतिक उन्नति ज्ञान के पश्चात्‌ ही यथार्थ हो सकती 
है। अ्रपंच की कामनाओं में 'फँसे हुए मनुष्य यह समभते 
हैं कि आत्म ज्ञान में प्रवृत्त होने पर भौतिक सुख से हाथ 
० भौतिक 
पीना पड़ेगा, वे भौतिक सुख छोड़ना नहीं चाहते इसालिये 
जन में परत नहीं होते ।.इस प्रकार -सममना ही भज्ञान 
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: अबुद्धि है। वास्तावेक रीति से. ज्ञान, भौतिक पदार्थ और 
भोतिक भोग एक दूसरे के विरोधी नहीं हैं, समझ में न 
आने से विरोधी मालूम होते हैं। भोग पदार्थ स्थूल हैं 
ओर ज्ञान सच्म है इसलिये ज्ञान रूपं सुछम भाव को स्थूल 
भोग नहीं रोक सकते ओर भोग रूप स्थूत्ञ भाव को ज्ञान 
रूप सद्म भाव नहीं रोक सकता । स्थूल भोग के साथ में 
जो विशेष आंसक्ति का संस्कार है वह ही ज्ञान में बाधक 
है, यह समझना तीत्र चुद्धि का विषय है। इससे यहदी 
सिद्ध हुआ कि शरीर से. भोग होते हुए भी आत्म-ज्ञान 
ग्राप्त हो. सकता है, यदि ऐसा ने हो तो शरीर का भोग 
जब तक शरीर है कमी निवृत्त नहीं होगा ओर विना 
शरीर ज्ञान नहीं होगा तो यह .महा अनर्थ की गआपि 
होंगी । इससे शरीर रहते हुए, भोग भोगते हुए ज्ञान प्राप्त 
कर सकते हैं परन्तु एक बात अवश्य है कि अज्ञानी भोग 
भोगने के समय अथवा उसके भूत भविष्य में आसक्ति का 
भाव रखते हैं, उसे हटाने के लिये जब तक विपरीत भावसे 
काम न लिया - जाय तब तक ग्रवात्ति से निदवृत्त होने का 
मार्ग नहीं मिल सकता । 

नाशवान ऐश्वर्य मात्र को ग्रेम- पर्वक चाहने वालां 
यदि उन्नति के शिखर पर पहुंच कर इंन्द्र.पदवी पर विराज- 
मान हो जाय तो भी वहूं :अज्ञानी प्रपंच का बोझ ढोने 
ब्राला, विषय लालसा का कीड़ो ही है। सुअर के भोजन 


( शु८ ) 
की कामना वाला यदि देखने में हंस भी हो तो भी 
सुआर ही हैं । 
मुमुज्ु पुरुषों को नित्यानित्य वस्तु के विवेक से मनुष्य 
जन्म अवश्य सार्थक करना चाहिये। यदि ऐसा न किया 
जायगा तो अनेक प्रकार की धटनायुक्त दुःखमय चौरासी लक्ष 
योनि के चक्र में घूमना पड़ेगा ओर कष्ट पर कष्ट ही ज्राप्त 
होगा । बुद्धि वाले मनुष्य को शुद्ध ओर तीव्र बुद्धि के 
प्रताप से आगे के लिये ओर इस शरीर में भी यथार्थ सुख 
जिस प्रकार आप्त हो उस प्रकार यल् करना चाहिये । ज्ञान 
में स्थिति करने रूप काये को महा प्रस्थान कहते हैं, उसी 
को मनुष्य जन्म का सार्थक कहते हैं । 
प्राचीन काल की एक कहानी है, कहानी सच्ची है 

अथवा भूंठी है इससे अपना कुछ अयोजन नहीं. है, मात्र 
दृष्टान्त रूप से समझने का अयोजन है। समुद्र में एक ठाप 
था, उसके सामने एक विशाल देश था जो ऊजड और ' 
वन वाला था, ठाघ्र और सामने के देश के बीच में समद्र 
था। समुद्र की चौड़ाई लगभग तीन माल थी । जिस 
प्रकार भारतवरष के दक्षिण में रामेश्वर का टापृ है इसी 
अकार उस ठा४ को समझना चाहिये। ठाप्‌ में वहां ही के 
राजा का राज्य था। कुछ अंश में उसको प्रजा सत्ताके 


राज्य के समान कह सकते हैं क्योंकि वहां 


| वंश परम्परा से 
राजा नहीं होता था। राजा बनाने की व्यवस्था वहां कि हु 


( ४९५ ) 
प्रजा के पुराने नियम के अनुसार हुआ करती थी। वहां 
की. प्रजा पुरानी जंगली रीति रिवाज वाली थी। हमेशा 
एक ही राजा राज्य किया करे यह वहां की प्रजा को 
पसंद न था, इसे वे अनुचित समभते थे | यदि ऐसा हो , 
तो ईश्वर का कोप हो ऐसा वे मानते थे । एक राजा विशेष 
समय तंक रहने से देश की दुर्देशा हो, ऐसा वे समझते थे 
इसलिये एक राजा को एक साल तक स्वतंत्रता से 
राज्य करने देते थे । तीव सी साठ दिन राज्य करने के 
पश्चात्‌ वे सव -मिल. कर उसे समुद्र किनारे ले जाया 
करते थे ओर वहाँ से नाव में वैठा कर समुद्र के बीच 
में पहुँच कर गिरा देते थे--हुबो देते थे, न तो आप 
निकालते थे और न शोर किंसी की निकालने देते 
ये। नया राजा इस ग्रकार चुना जाता था कि किसी 
योग्य मनुष्य को उसके मकान पर से पकड़ लाते थे । - इस 
साल्न इस धर में से राजा बनाया तो दूसरे साल उसके 
पास के मकानमें से त्ञाकर राजा बनाया जाता, क्रमानुसार 
ऐसा किया जाता था । जिस प्रकार कई प्राचीन कहानियों 
में राद्ुस को भोजन के लिये. एक एक घर से एक एक 
मनुष्य नित्य पहुँचाया जाता था इसी प्रकार एक साल्न में 
एक राजा का यमराज को भोजन दिया जाता थां। जो 
भनुष्य राजा बनाने के लिये पकड़ा जाता था, वह समझता 
आ के झब मेरा जीवन एक साल.तक,.दी है ।राजा बनना 


( ६० ) 

क्या था, मृत्यु के मुख में जाने का एक साल के पश्चात्‌ का 
निमन्त्रण था ? आज कल राजा घनने में लोग आनन्द 
मानते हैं, राजा को बहुत सुख होता है ऐसा सममते हैं, 
उस टापू के रहने वाले इससे उल्लनटा समझते थे ! 'राज के 
अन्त में नरक' यह कहावत वहां चरितार्थ होती थी ? राजा 
चनना यमराज की विक्राल डाढ़ों में जाना समका जाता 
था ! अपनी खुशी से कोई राजा वनना नहीं चाहता था 
परन्तु समय आने पर अवश्य चनना पड़ता था। इस प्रकार 
पुराने नियम के अनुसार हजारों मनुष्य राजा चन कर अपने 
प्राण त्याग चुके थे। जब कभी उस टापएू में किसी से 
आपस में कगड़ा होता ओर कोध में आकर गाली गलौज 

होती तो 'राजा चन जा यह कहा करते थे । 
एक बुद्धिमान शूरवीर क्षातिय चुद्धिघन नाम चाला 
ओर जैसा नाम वैसे गुण वाला कई वर्षों से इस टाप् में 
आकर बस गया था। एक साल्न उसके घर में से राजा 
. बनने का समय आया । उसके घर भर में सब से चतुर वह 
ही था। जब राजा बनने का समय आता था तब और 
जग ता राया करते थ॑ परन्तु जब इसके राजा बनने का 
समय आया वा यह बहुत असन्न हुआ क्योंकि इसे निश्चय 
था कि बराड्धे की शुद्धता, निश्चलता और तीज्ता से. मनुष्य 

कठिन से कठिन कार्य करने को समर्थ होता 


८ है और उसके 
लिये कुछ असम्भवित नहीं है। “अभी तो राजा बनने में 


( ६१ ) 

कुछ दुःख ही नहीं है। आने वाला दुःख . एक वर्ष पीछे 
है । एक वर्ष के पाहिले सुके आने वाले दुःख की खबर पड गई. , 
है, उसे निवृत्त करने के लिंये में शुद्ध बुद्धि के सामर्थ्य से 
अयल कमा ओर अवश्य आपात्ति से वच जाऊंगा ! इतना 
ही नहीं परन्तु राजा होने के शुभ अवसर का सदुपयोग 
करके हमेशा के लिये सुखी बन जाऊंगा । एक वार राजा 
बना तो हमेशा ही राजा बना रहेगा !” ऐसा जी में 
विचार कर वह प्रसन्न था । 


मरने को जाना पड़ता है, यह देखकर पुराना राजा 
रो रहा था और लोग उसे बलात्कार से ले जा रहे ये । 
बनने वाला नया राजा बुद्धिधन भी साथ- में था । पुराने 
राजाने समुद्र किनारे पहुंचकर लोगों के कहने से नये. राजा 
का राज्य का काम समझा दिया आर राज्य भंडार को 
चाबियां सॉप दीं। इसके पश्चात्‌ पुराना राजा नाव में बठाया 
गया, गहरे जत्न में नाव ले जाकर खड़ी की गई और 
अथाह जल में वह गिरा दिया गया। उसके गिरते ही 
किनारे से तोपों की ध्वनि सहित महाराजा बुद्धिधन की 
जय बोली गई ओर उसको राज्य तिलक कर दिया गया । 
नाव लौट आई। नाव के ओर किनारे के संब मनुष्यों ने 
समुद्र में स्नाने किया और नंये राजा को प्रणाम किया । 
हाथी, घोड़े, .पालंकी आदि रोज्य चिह्न. सहित. नये 


( ६० ) 
राजा की सवारी राजधानी में घूमती हुई राजमदल में 
पहुंच गई ॥ 

बुद्धिधन ने राज काज हाथ में लिया ओर भंडार 
खोल कर देखा + भंडार देखकर उसे बढ़ा आश्चर्य हुआ वह 
अपने जी में .विचारने लगा “इतने छोटे से राज्य में इतने 
बड़े खजाने होने का क्‍या कारण है ? ऐसा समझ में 
आता है कि जो कोई राजा बनता था, उसकी दृष्टि प्रथम 
मृत्यु पर पड़ती थी परन्तु सामान्य मनुष्य होने से वह भोग 
विल्लास में लग जाता था, देशोपकार में कुछु खर्च नहीं 
कर सकता था, अथवा -सृत्यु के डर से जैसे कोई पथिक 
मार्ग में आंई हुई द्ूटी धर्मशाला में सुख दुःख से रात्रि 
व्यतीत करना चांहे, इसी ग्रकार राज्य को ही धर्मशाला 
समझकर उन राजाओं में से किसी ने हित कार्य नहीं 
किया : ठाप्ठ की आमदनी दिन पर .दिन वढने से यह 
खजाना जमा हो गग्मा'है ।” चुद्धेघन ने ,ल्लोकोपकारक 
कार्य करने आरम्भ कर दिये, स्थान स्थान पर तालाब, कुए 
ओर धर्मशालाएं बनवाई, सदात्रत और अन्न ज्षेत्र गा 
दिये, खेती सुधारने के अनेक प्रकार के यंत्र 'बनवाये, खेती 
करने वालों के कष्ट 'निद्ृत्त करने के यत्ञ किये, जो जो 
कच्चा माल उस ठाड नम दाता था उसकी उपज आधिक 
होने का प्रबन्ध किया, कच्चे माल को पक्का गाल बनाने 


है गा नि के 
कार्योलय-खोले, न्यायाज्ञयों :में योग्य -योग्य च्यायाधीश 


( ६३ ) 
निमुक्त किये; जल सेन्‍्य तथा स्थल सैन्य की ब्वाद्दे करके 
श्रश्न शनञ्नांदि सामग्री से युक्त किया, व्यापार वृद्धि के 
यथा योग्य उपाय :किये ओर अपने लिये. मी ऐसी वस्तुएं 
जो राजी के लिये शोभा देती हैं मंगवाई । उस थाए में 
एक भारी ताल्लोव था, उसकी कोचड भिकल्नवा कर बुद्धि 
धन उसमें तेरगा सीखने लगा, तेरना सिखाने वाले कई 
उस्ताद नियुक्त किये गये, हुवबकी मारना, छुवकी मार कर 
चलना, श्वास को देर तक रोके रखना, हाथ पैर हिला कर 
तेरना, वविना हाथ पेरं हिल्ाये तेरना, चित्त होकर तैरना, 
उल्टे होकर तैरना, खड़े खंड़े तैरना, बैठे बैठे तेरना इत्यादि 
तैरने की विद्या में बह कुशल होने लगा; फिर उसे “टाप्र 
के सामने समुद्र पार जो वन था उसे वहां के राजा के पास 
से मोल ले लिया, वहां एक भारी राजमहल्ल बनवाया, उसके 
आस पास एक शोभायमान वगीचा लगवाया, वन के चइत्च 
जो बगीचे के योग्य थे, लगे रहने दिये ओर महज्त के चारों 
तरफ चहुत से मकान बनवा दिये । जितना खजाना बाड्ि- 
धन को प्राप्त हुआ था उसमें से आधा उसने उस स्थान में 
'लगा दिया । कुछ धन तो महल आदि बनाने में खर्च हो 
'गया और कुछ एक महान तहखाने में भर दिया गया। 
'शुरवीर सरदारों को भेजकर एक भारी सेन्य भी नियुक्त की 
गई । इस प्रकार उसने एक वे से ग्रथम ही एक महान 
राज्य के योग्य व्यवस्था तैयार -कर दी। बुद्धिघन का 


( ६४ ) 

राज्य चहुत योग्य व्यवस्था से चलता था। प्रजा के हित 
के कार्य पर चहुत . ही लक्ष दिया जाता था, इसलिये 
सब प्रजा उसके राज्य से प्रसन्न थी ओर ईश्वर के 
समान उसको मानती थी । चुद्धिघन एक साल 
के भीतर ही अपनी आपत्ति निवृत्त करने के लिये 
जो कुछ उसे करना था, वह सच कर चुका था ओर पूर्ण 
ग्रसक्षता से रहता था । समय पाकर जब उसका भी एक 
वर्ष पूर्ण हुआ तब लोग समुद्र में डुवाने के लिये उसे 
समुद्र के किनारे पर ले गये ओर साथ में नये बनने वाले 
राजा को भी ले गये। लोग बुद्धिघन को चाहते थे 
इसलिये सब रोते थे परन्तु उसके लिये दुःखी होने पर भी 
वे लोग पुराने आचार के तोड़ने को अ्रसमर्थ थे इसालिये 

चाहते हुए राजा को स्थिर न रख सके । 
समुद्र के किनारे आकर नये होने वाले राजा को 
बुद्धिषन ने राज्य व्यवस्था समझा दी और भंडार की 
'चावियां देकर कहाः--“मभेरे पश्चात्‌ होने वाले राजा ! 
जिस प्रकार मैंने राज्य व्यवस्था चलाई है उसी प्रकार आप 
भी राज्य करके प्रजा का प्रेम सम्पादन कीजिये, मेरे ही 
समान आचार करके रांजा और प्रजा दोनों सुखी हजिये, 
जिस प्रकार मैंने राज्य किया है उसके दिनचर्या का पत्र 
सबसे षड़े खजाने में रखा हुआ हद उसके अनुसार राज 
': काज करते रहिये, एवं के राजाओं के समान दुःखी होकर 


( एश ) 
राज काज न कीजिये ।. आपको जो राज्य आप्त हुआ है 
उसके ऐश्वरय सम्पन्न समय को सार्थक कीजिये । प्रणाम !” 
इसके पश्चात्‌ लोगों ने बुद्धिधन को नाव में बैठा दिया 
ओर जब नाव अथाह जल में पहुंची तब उसे समुद्र में 
गिरा दिया । जल में गिरते ही बुद्धिधन गोता लगा कर 
किये हुए अभ्यास से जल में ठहग़ा रहा । किनारे पर तोपों 
. का शब्द हुआ ओर नाव लौट गई । बुद्धिघन ने जल के 
भीतर भीतर ही चलना आंसर्म्म किया, थोड़ी देर में कुछ 
दूर जाकर झुख पानी के ऊपर निकाला, फिर जल के 
भीतर भीतर ही चल दिया । किनारे के मनुष्यों का लक्ष 
नये बने हुए राजा की तरफ था इसलिंये ब्ाद्धिवन का 
किसी ने ध्यान नहीं किया । छुद्धिघन कुछ आगे जाकर 
जल के भीतर से ऊपर निकल आया ओर ऊपंर ही तैरने 
लगा, तैरता तैरता दूसेरे किनारे पर जा यहुंचा । वहां पर 
प्रथम से की हुई व्यवस्था के अनुसार बनाये हुए महत्त से 
मनुष्य आकर खड़े हुए थे, उन्होंने ब्ाद्धिधन को गरम जल 
से स्वाव कराया, राज्य वस्र पहिनाये ओर वे अपने मालिक 
को राज महल में ले गये । वहां पर तैयार खड़ी हुई सेना 
ने राजा को सल्लामी दी, तोप और बनन्‍्दूक छूटीं ! इस 
ग्रकार अपने वनाये हुए नये राज्य पद पर ब्लाद्धंघधव आरूद 
हुआ । जिस राजा से जमीब खरीदी गई थी. वह ओर' 
थे. र, £ 
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दूसरे राजा चुद्धिवन को चलिष्ट जानकर उसके आधीन हुए 
आर उसे अपना सम्राट बनाया | ॒ ॒ 

टापू वाले जिस टापू के राजां चनने की नरक समभकतते 
थे बुद्धिमान चुद्धिवन ने उसी टाप्र का राजा बन कर 
उसी में स्त्रग सुख आप्त किया। सचमुच | चुद्धेमान्‌ 
मनुष्य नरक को स्वर्ग में बदल सकते हैं ! चुद्धिधन को 
उसकी चतुराई के कारण मृत्यु के बदले हमेशा के लिये 
साम्राज्य पद आप्त हुआ । | 

समुद्र संसार है, मृत्युलोंक उसमें टापू है। मृत्युलोक 
में जन्म द्ोना राजा वनना है। भनुष्य की आयु पूर्ण 
होना-मर जाना, समुद्र में गिरना है। भ्रपंचासक्त बुद्धि 
वाले मनुष्य, मनुष्य रूप राजा वन कर भी संसार समुद्र ह 
में डूबते हैं । देवी संपत्ति वाले कर्तव्याकर्तव्य के विवेक 
वाले शुद्ध संस्कारी मुमुज्नु रूप बाद्धिधन जैंस, अनात्म 
भावना के साथ युद्ध करके जय प्राप्त करने वालों को 
समुद्र में गिर कर मरण आप्त नहीं होता क्योंकि वे समुद्र 
में गिरने से प्रथम ही उसमें से तेर कर निकल जाने का 
: अभ्यास कर लेते हैं ओर मनुष्य जन्म रूप राज्य के प्राप्त 
हुए भंडार का सदुपयोग करके अपने लिंये महान राज्य को- 
तैयार करते हैं ! वे श्मलोक अथवा ब्रह्म को प्राप्त होते हैं 
और इसके सिवाय मनुष्य शरीर में भी चिन्ता राहित 
जीवन्मुक्त राज्य को भोगते हैं इस प्रकार यतन करने वाला 
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मुमुज्षु है, उपासक है, भक्त है। वही कल्याण को आप्त 
द्ोता है ! 

शासतरों में चोरासी लाख योनि बताई हैं, उन सब 
योनियों में मनुष्य श्रेष्ठ है। चोरासी लाख योवनियों में 
यद्यपि ऊंच नीच सभी प्रकार की योनियां हैं परन्तु मनुष्य 
जन्म ही राज योनि है। देवता मनुष्य से श्रेष्ठ समझे 
जाते हैं! उनके भोग मनुष्यों के भोग से विशेष ऐश्वर्य 
वाले होते हैं तो भी वे मोक्ष के अधिकारी नहीं सममे 
जाते । देवताओं के अत्यन्त शुभ कर्मों का भोग दिव्य 
शक्तियां हें जो मोक्ष की प्रतिवनन्‍्धक हैं इसलिये मनुष्य के 
समान राज योनि देवताओं की नहीं है। कई स्थानों में 
ऐसा लेख भी मिलता है कि मोक्ष के निमित्त देवता भी 
मनुष्य शरीर धारण करने की इच्छा करते हैं। मनुष्य जन्म 
होना चहुत ही विलक्षण बात है ! जब पाप पुण्य की 
समानता होती है तब मनुष्य जन्म होता है | पाप पुण्य के 
न्यूनाधिक प्रमाण से मनुष्य जन्म प्राप्त नहीं होता। किंचित्‌ 
पुर॒य की विशेषता से गंधव, विद्याधर, किन्नर आदि छुद्र 
देवता होना पडता है और किंचित्‌ पाप की अधिकता से 
कुत्ता, गाय, भेंस आदिक ति्यक योनि ग्राप्त होती है। 
मनुष्यों में पाप पुरय की न्यूनाधिकता मनुष्य जन्म का 
अन्तर भेद हैं। अतएव इस भश्रकार मनुष्य जन्म के योग्य 
पाप पुएय की समानता संयोग वश अनायास होती है 


( पं ) 
इसीजे मनुष्य जन्म दुल्भ है, दुंलेभता ही राजापना है। 
सब जानते हैं कि शरीर का नाश होता है, कोई भी स्थृत 
शरीर आज तक नहीं रहा; इससे सिद्ध हे कि श्रागे भी 
कोई शरीर नहीं रहेगा, मरना अवश्य पड़ेगा तो भी ऊपर 
के दृष्टान्त के राजाओं की समान जो कुछ इस समय के 
निमित्त और आगे के लिये करना चाहिये वह नहीं करते 
आर संसार समुद्र में मोता खाते ही रहते हैँ। ऊपर के 
सव्टान्त में राजा को घलात्कार से समुद्र में ग्राने वाली 
राजा की ही अजा थी । इस प्रकार मनुष्य रूप राजा की 
प्रजा प्रपंचासक्ति ओर अज्ञान से लेकर काम, क्ोघ, लोभ, 
भोह इत्यादि जो आसुरी सम्पत्ति हैं वे ही मनुष्य को इथो 
देती हैं। समुद्र में जिस प्रकार कच्छ मच्छु आदि श्रणी 
होते हैं इसी प्रकार संसार में अनेक आपत्तियां हैं। जिस 
प्रकार समुद्र में जल की थाह नहीं है इसी प्रकार संसारमें 
कामना, आसक्ति की भी थाह नहीं है। जब कोई सत्युरुष 
प्रपेच के चक्र में फँसे हुए मनुष्यों को ईश्वर भाफि, शान, 
उपासना के लिये समझकाता है तबवे लोग कह देते हैं “हमसे 
क्या हो सकता है ! प्रथम तो मार्ग अत्यन्त ही विकट ! 
फिर मनुन्य की आश्यु कितनी ! भाक्ति, ज्ञान किस प्रकार 
आप्त कर सके १ अनेक अकांर की चिन्ताएँ लग रही हैं ! 
बिना चिन्ता छूटे भजन किस प्रकार हो ? गीता में मग- 
वीनू ने. भी कहा है अनेक जन्म संसोद्धेः' फिर भला पे 
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जन्म में ज्ञान की प्राप्ति केसे हो सकती है ?” इस प्रकोर कह 
कर अपने दुर्गध वाले भगड़ों में फंसे रहते हैं | ऐसे लोगों 
का वही हाल होता है जो अनेक राजाओं का हुआ था ! 

कोई पुरुषार्थी वीर पुरुष चुद्धिधन के समान मनुष्य 
जन्म किस प्रकार सार्यक हो, संसार समुद्र में से निकल 
कर परम पद-आध् स्वरूप किस प्रकार प्राप्त हो, इस बात 
का विचार कर पूर्ण पराक्रम से यत्व करता है, विवेक 
वैराग्य से काम लेता है, सदगुरु की शरण ग्रहण करके 
संसार समुद्र में से तेरे जाना सीखता है। शांखानुसार 
सत्‌ कर्म से स्वर्ग ओर मोक्ष को प्राप्त होता है। अविया 
से मृत्यु को तैर कर विद्या से अमृत को आप्त होता है। 
ऐसा न करके जो ज्लोग पशु पक्षी के समान मात्र भोग में 
अपनी सच आयु खो देते हैं वे पशुओं से भी हीन हैं, पश्ठ 
तो बहुत अंश में उनसे अच्छे हैं । मनुष्य जन्म धारण करके 
अपने अंतिम लक्ष्य आथ स्वरूप को जो शूरता से ग्राप्त 
कर लेते हैं वे पुरुष धन्य हैं! वे ही परम प्रृज्य परमात्मा 
स्वरूप हैं ! वे ही कर्ता होकर भी अ्रकर्ता हैं ! वे ही अखंडित अबा 
धित, ग्रकाशने वाले प्रचंड व्यापक सथ हैं ! वे ही वेच वेदान्त हें ! 

वेदान्त रहस्य । 

वेदान्त क्या बस्तु है, उसको क्‍या रहस्य है, यह न 
जान कर सामान्य मनुष्य उसे ओर मजहयों के समान एक 
मेजहब समझते हैं। अथवा जगत्‌ को बहकाने वाला, 


( ७० ) 
आलसी बनाने वाल्षा एक मार्ग मानते हैं। वेदान्त रहस्य 
संसार के भावों में अत्यन्त लिप मनुष्यों की समझ में नहीं 
आ सकता इसलिये न समके हुए को समका हुआ मान 
कर और शअश्रपनी रुचि के अनुसार वेदान्त की निंदा 
करते हैं यानी भूंठा ठहराते हैं अथवा अनुपयोगी समझ 
कर उसके त्यागने का खयं भाव करते हैं और वेदान्त की 
रुचि वाला जो कोई दूसरा होता है, उसे भी उस मागगे 
में जाने से रोकते हैं। इस ग्रकार करने से वे अपनी तुच्छ 
चुद्धे का परिचय देते हैं । सब व्यवहारिक मनुष्य अपने 
अपने माने हुए को, जिस पर उनकी श्रद्धा है, सच्चा और 
फलेदाता समभते हैं ओर दूसरे का विचार चाहे कितवा ही 
अच्छा हो, उसे चुरा ही कहते हैं । विचार करने से विदित 
होगा कि सामान्यता से प्रत्येक मनुष्य इसी अकार वर्तता है- 
जगत्‌ का अवाह इसी अकार है। जिसने कुछ और मान रक्खा 
है, यदि उसे वेदान्त विपरीत मालूम हो और वह उसकी 
निंदा करे, तो जगत्‌ प्रवाह के अनुसार यह ठीक ही है। 
इस प्रकार के प्रवाह का रस कारण है ? इसका कारण 
पैदान्त का अज्ञान है क्योंकि वेदान्त तल के अज्ञान से 
दी सब संसार भरा हुआ है। यदि संसारी मनुष्य वेदान्त 
रहस्प को स्वीकार कर ले तो उसका संसार ही न रहे, 
उसकी परम श्रिय गृहस्थी की निव्वत्ति होजाय । वेदान्त 


तल से अज्ञात चने रहने में ही संसारी का संसार-जीवन 


जब+त-+ जा कक 
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'है इसलिये संसारासक्त मनुष्य वेदान्त रहस्य समझना 
नहीं चाहते । 

सच्चा भेद इसका यह है कि लोग जिस तत्त्व से वेदान्त 
को और अन्य मजहवों को अयुक्त-मूंठा कहते हैं, वह 
ही वेदान्त रहस्य है अथांत्‌ वेदान्त रहस्य, का आश्रय लेकर 
ही अपने सिवाय अन्य मजहलब्ों को और वेदान्त को झूंठा 
ठहरात्ते हैं। अन्य सबको भूंठा ठहराता हुआ भी अपने को कोई 
कूंठा नहीं कहता । अपना किस भ्रकार मूंठा हो सकता है ? 
वह ता हमेशा सच्चा दी है, ऋूंठा तो दूसरा ही होता है, 
भला ! अपने को कौन झूठा कर सकता है ? अपना श्रेम 
सब प्रकार के प्रेम से विशेष है, कोई एक ही ऐसे एक के 
ऊपर ग्रेम करता है ! जिसके प्रेम की. अतिष्ठा बढाने के लिये 
अन्य को भूंठा-तुच्छ ठहराते हैं, वह आत्म तत्त्त है ओर वह 
ही वेदान्त रहस्य है। जिस प्रकार लोग आत्मा-अपने को न 
जान कर दूसेरे की तुच्छु चता कर आत्मा की ओअए्ठता सिद्ध 
करते हैँ इसी प्रकार वेदान्त को न जान कर, वेदान्त शब्दों 
का तुच्छु बताकर वेदान्त रहस्य की श्रष्ठता का परिचय 
देते हैं । आत्मा और वेदान्त तत्व भिन्न. २ नहीं हैं, 
दोनों कभी भिन्न नहीं होते, जो उनको मित्र चतावे, .वह 
वेदान्त नहीं है। अभिन्न की भिन्न समझने का कारण 
अज्ञान है । आत्मा और वेदान्त रहस्य. प्रयोयवाचक हैं । 
श्रात्मा, साली, वेदान्त रहस्य, परमात्मा आदिक. सब नाम 
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हैं। वेदान्त में नाम रूप की कुछ महिमा नहीं हैं. किन्तु 
जिसमें नाम रूप कल्पित हैं उसकी माहिमा है। सामान्य 
मनुष्य आत्म शब्द करके यथार्थ आत्मा को नहीं जानते, 
इसी प्रकार पेदान्त शब्द करके वेदान्त रहस्य का नहीं 
समझते, ऐसी अवस्था में उनका कथन अन्ध के समान 
समझना चाहिये । 

वेदान्त ग्रातिपादन करने वाली श्रुतियां वेदान्त-आत्मा 
कह कर-सममा कर स्रये अपना घात करती हैं। श्रुति 
सव कुछ समझाकर कहती है कि मेंने तुमको शब्द से जो 
कुछ समझाया है, उसे समक गये होगे । समकाने के 
निमित्त जिन शब्दों का मैंने कथन किया है, वे अ्रह्म नहीं 
हैं। मेरे समझाने के शब्द तत्त स्थिति के वाद व्यय हैं । 
शब्द पकडने से तुमकों स्वरूप का बोध नहीं होगा | शब्द 
लक्ष पहुंचाने के निमित्त कहा गया था। जिस हेतु से शब्द 
कहा गया था उस हेतु को सिद्ध करके शब्द-नाम को 
छोड देना चांहिये क्योंकि नाम रूप मिथ्या हैं। अज्ञानी 
वेदान्त को न जानने के कारण भूंठा कहते हैं। श्रत्ति 
वेदान्त तत्त्व को समभाने के बाद, जिन बचनों से यम: 
भाया है उन वचनों को मिथ्या करती है और समझाये 
हुए तत्त को उन वचनों से परे बताती है। जिन ज्ञानियों 
की दृष्टि में तीन कांल में भी नाम रूप की सत्यता नहीं है, 
उन्हीं को वेदान्त तत्त का बोध होता है। अलौकिक 
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वेदान्त को बोध अवोध, सत्य असत्य, निंदा स्तुति सब 
समान हैं। उसकी जितनी निंदा की जाती है, उतनी ही 
उसकी सिाद्दे होती है। अपने वाक्य काटने में ही श्रति 
का गौरव हैं । इसी कारण सब शाज्लों से उसकी विशे- 
पता है । 
एक साधु साधु के बाहर के सब चिह्ों से रहित था। 
लोगों में उसके उपदेश की प्रशंसा चहुत थी। कई सस्राद्धे- 
वान्‌ और विद्वान पुरुष भी उससे उपदेश लेकर शिष्य वन 
गये थे | जिस ग्राम में वह रहता था, वह एक छोटा सा 
आम था। उसके समीप दो कोस पर एक भारी शहर था; 
उस शहर के एक श्रीमान्‌ वेश्य को उसके पूर्व जन्मों के शुभ 
कर्मों के प्रताप से उपदेश लेने की इच्छा हुईं। उसने पास 
के ग्राम में रहने वाले साधु की आसेद्धि सुन रखी थी 
इसालिये उसने उससे ही उपदेश लेने का निश्चय किया । 
गुरु के पास जाकर उपदेश लेने का शुभ दिन ओर मुह्ू्त 
पंडितों से निश्चित करके वह एक दिन शुभ सुहूत में दो 
घोडों की बग्बी में वेठकर साधु के पास जाने को तेयार 
हुआ । वरघी मकान के बाहर खडी हुईं थी ओर चहुत से 
चलते फिरते मन्ुण्य गाडी के पास देखने के लिये खड हो 
गये थे । ज्यों ही साहकार मकान में से निकल्न कर गाडी 
में बैठने की जाने लगा त्यों ही उसे एक मनुष्य सामने से 
आता हुआ दिखाई दिया। वह मनुष्य फटे पुराने और 
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मालिन वस्त धारण किये था ओर उसका शरीर भी भालिन 
था । ऐसे कंगाल मनुष्य को सामने आया हुआ देखकर 
साहकार चहुत क्रोधित होकर बोला “में शुभ मुह में 
साधु के पास दीच्षा लेने जारहा है, यह अपशकुन करने 
वाला दुष्ट कहां से आ मरा !” कंगाल धीरे २ निशंकता 
से साहकार के निकट आ रहा था। साहकार को उसकी 
इस प्रकार की चाल ओर भी घुरी मालुम हुईं। उसे 
विशेष क्राध आया और उसने पेर में से जूता उतार कर 
कंगाल के शिर में पांच चार जूते मार दिये । कंगांल कुछ 
न बोला ओर हँसता हुआ जिस चाल से चल रहा था 
उसी चाल से धीरे धीरे चल्ला गया। साहकार बग्पी 
में बेठ गया ओर वग्घी चल दी। अंडे हुए मनुष्यों 
में से एक को दया आई, वह कहने लगा “ सेठजी 
साधु के पास शिष्य होने जा रहे हैं, बीच में विचारा 
कंगाल भिल्न गया, अपशक्ुन समझ कर सेठजी का मिजाज 
बिगड़ गया, कंगाल को गप्रसादी मिल गई !” 


यह कंगाल वह ही साधु था जिसके पास साहकार 
दीज्ञा लेने जा रहा था। जब साधु को यह मालूम हुआ 
कि साइकार भेरे स्थान पर जाता है तो साहकार को मेरे 
लिये अधिक ठहरना न पड़े यह सोचकर वह जर्दी से अपने 
स्वान की लौट दिया। साहकार महात्मा के स्थान प्र 


. 'हुँचा और वहां पहुँच कर उसे खबर मिली पक्के महात्मा 
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यहां नहीं हैं, बाहर गये हुए हैं, थोड़ी देर में श्रा जायंगे । 
महात्मा के एक शिष्य ने एक चटाई लाकर चिछा दी । सेठ 
उस पर बैठ गयां और विचारने लगा “कैसा अपशकुन 
हुआ है ! अपशकुन का फल प्रत्यक्ष है! महात्माजी से भेट 
न हुई !” इस प्रकार विचारता हुआ साहकार कंगाल की 
दो चार गालियों का शिरोपा दे रहा था इतने में वह ही 
कंगाल आता हुआ दिखाई दिया । साहूकार फिर उस पर 
क्रोध करना चाहता था कि इतने ही में जिस शिष्य ने 
चटाई विछाई थी, उसने जल्दी से जाकर कंगाल को प्रणाम 
किया । उसे प्रणाम करता हुआ देखकर सेठ आश्चर्य करने 
लगा । अन्त में जब उसे मालूम हुआ कि यह वहीं महात्मा 
है, जिसके पास मैं उपदेश लेने आया हूँ तब तो वह अपने 
मंनमें बहुत ही लाजित होने लगा। जब साधु आकर आसन 
पर बैठ गया तो सेठ ने शिर नीचा करके करुणा की 
चाहना करता हो इसे प्रकार के भाव से महात्मा को 
प्रणाम किया और रूदन करते हुए कहा “हाय! में दुष्ट 
हैँ! महा पापी हैँ! अनजानपने में मैंने बड़ा अप- 
राध किया है! धन के मद से उन्मत्त हुए मैंने आपके जूते 
मारे ! मेरे समान हीन कर्मी इस जगत में कोन होगा ! 
हाय ! इस अपराध की छमोा मुझे कैसे मिलेगी !” साधु 
आश्वासन देता हुआ बोला “तूने कोई भी अपराध नहीं किया 
है ! कुछ अनुचित नहीं किया! अनजान और अंपा बराबर होते 
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हैं | ठूने अनजानपने से मुझमें जूते मारे हैं, यह ठीक ही 
है! यदि तू जानता तो ऐसा चत्तोव न करता !ँ तू गुरु 
खरीदने को निकला था, जब कोई एक पेसे की हांडी 
खरीदने जाता है तो हांडी में ठोकेें मारकर-हांडी को 
चजा कर पक्की अथवा कच्ची का निर्णय करता है, यदि 
पक्की देखता है तो खरीद लेता है । तूने गुरु को मोल 
लेन में यादिं जूतों की ठोकरों से गुर को पदहिचान लिया 
तो इसमें तने क्या अनुचित किया ? तूने जूते मार कर 
पहिचान लिया होगा कि गुरु वोदा नहीं है! क्योंकि 
विकार को प्राप्त न हुआ ! कंगाल शरीर जूते खाने के ही 
योग्य है! जिस स्थूल शरीर पर तू ममता बांध रहा है, 
वह शरीर ही कंगाल है ! पंचमोतिक तीनों शरीर ही 
कंगाल हैं ! अनेक स्थान से वारंवार दस्ते हैं, न्यूनाधिक 
होते हैं । इस स्थूल शरीर का कच नाश होगा; यह भी 
निश्चित नहीं है ! ऐसे तुच्छ के जूते ही मारना चाहिये ! 
ओर आत्मा को जानकर देहाध्यास की निन्ात्ति करना 
चाहिये। जो देह की प्रजा करता है-उसको ही में और 
मेरा मानता है वह वारंबार जन्म मरण के चक्र में अनेक 
विपातियों सहित धूमा करता है और जो माया सहित 
मायिक शरीर की धजा नहीं करता किंतु आत्म तत्त में 
स्थित रहता है, उसी को परमानद श्राप्त होता है। शरीर 
के विकारों से विकार को श्राप्त न होना, यह ज्ञानी का 
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लक्षण है ! तू निर्मव हों, तूने कुछ भी अयुक्त नहीं किया 
है! में भी तुके तेरे शरीराध्यास को जूते मारने का ही 
उपदेश देता हैं। अनजान से भी मेरी परीक्षा करके तूने 
मुझे ग्रहण किया है इसलिये तू मेरा परम शिष्य है! 
मंहात्माजी के वचन के अनुसार वह साहकार परम त्यागी- 
परम ज्ञानी हुआ ! जो लौकिक साहकार था वह अलौकिक 
पारमार्थिक साहकार बना ! कई लोगों का कहना है कि 
यह साहकार दादूजी का शिष्प सुन्दरदास था, जिसका 
अनुभव गन्ध सुन्दर विल्ञास आज भी अनेक मनुष्यों को 
आत्म तत्त रूप श्रीमानृता को प्राप्त कराता है! 

जिस प्रकार अज्ञान से अपमान होने में ओर जुते 
खाने में महात्मा की प्रशंसा ही रही इसी प्रकार वेदान्त 
रहस्य की निंदा होने में भी प्रशंसा ही है। प्रजा और 
अपमान में जो विकार को प्राप्त नहीं होते, ऐसे ही महात्मां 
समान तत्त्व में स्थित रहते है। जिस वोध से ऐसी स्थिति 
प्राप्त होती है वह बोधस्वरूप वेदांन्त रहस्य हमेशा सम 
भाव में ही है, उसकी निन्‍्दा स्तुति कुछ भी नहीं होती । 
वेदान्त की स्तुति भी स्तुति है और निन्दा भी स्तुति है। 
'जैसे जब जते खाये तव महात्मा का महात्मापना नहीं गया 
इसी प्रकार वेदान्त रहस्य की निनन्‍्दा होने पर भी वेदान्त 
रहस्य की महत्वता चली नहीं जाती किन्तु अपने प्रकाश से 
प्रकाशित द्वी-रेहता है। 
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जहां एक ही वस्तु है, अपना ही है, अपने सिवाय 
और कोई नहीं है, वहां निंदा किसकी ! तो भी जो निंदा 
करते हैं वे अपने स्वरूप को न जानकर ही करते हैं । जैसे 
कोई मनुष्य किसी श्रम के कारण अपने ही हाथ को सपे 
जानकर इरने लगे, लाठी से मारने का उद्यम करें, इसी 
प्रकार यह भी है। सब जगत, सब प्राणियों ओर सब 
वस्तुओं का जो आद्य विकार राहित तत्त्व है, वह वेदान्त 
रहस्य यानी आत्मा है | व्याक्ति भाव में भी उसीसे सबका 
निर्वाह होता है। वह तत्त्व सब ब्रह्मांड और सच मजहबों से 
अतीत है। उस वेदान्त को मजहब कहने वाले भूल करते 
हैं। वह तत्त्व ब्रह्मांड भर का एक ही है और सबका. 
अपना मूल तत्त्व है। जिस प्रकार छोटी बड़ी नदियां 
तथा भिन्न भिन्न अकार के जलों का मूल स्थान एक समुद्र 
ही है इसी प्रकार सबका मूल आत्मा ही है। जैसे व्याक्ति 
भाव में अंग उपांग से अपना विरोध नहीं है इसी प्रकार 
अधिष्ठान में जो जो अध्यस्त है, उससे आधिष्ठान का 
विरोध नहीं है । यादि अधिष्ठान का अध्यस्त से विरोध हो 
तो अध्यस्त की अ्रतीति ही न हो । जब तक अध्यस्त की 
प्रतीति होती है तब तक ही समझना चाहिये कि अधि- 
छान का अध्यस्त से विरोध नहीं है, अधिष्ठान के श्ञान से 
अध्यस्त की निव्त्ति होजाती है। सामान्य अधिष्ठान ज्ञान 
से अध्यस्त का विरोध नहीं है किंतु विशेष अधिष्ठान ज्ञान 
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से विरोध है। सामान्य, सत्य, अ्रवाधित आ्रधिष्ठान का 
किसी से विरोध नहीं है। कोई कोई अद्वेत कथन करने - 
वाले द्वेत कथन करने वालों से और द्वैत कथन करने वाले 
“ अद्वैत कथन करने वालों से झगड़ते हैं। ये दोनों ही कुछ 
भी नहीं जानते । अद्देत में स्थिति न होते हुए अद्वैत कथन 
करना देत ही है। अत में कोई भगड़ा नहीं है, जितना 
भंगड़ा है द्वेत में ही है। कगडना दूसरे से होता है, जहां 
दूसरा नहीं वहां झगड़ा नहीं: ! अद्वैत शब्द भी द्वैत भाव से 
हटाने के लिये है, वास्तविक वेदान्त तत्त तो देत और 
श्रद्वेत दोनों से विलक्षण, दोनों से अतीत ओर दोनों का 
प्रकाशक है । वेदान्त रहस्य का द्वैत अथवा अद्वैत किसी से 
देष नहीं है। द्वैतं में वह द्वैत कों स्वीकार करता है और 
द्ेत के हटाने के समय अद्वेत को मानता है। ऐसा होते हुए 
भी वह तत्व सवका आधार-अधिष्ठान होने से विलक्षण 
ही है, जो चोध से जाना जाता है। हर 
जो कोई किसी का बोध करता है वह बुद्धि से करता 

है। बाद्धे मायिक ओर विकारी है इसलिये बुद्धि की 
सामर्थ्य मायिक और विकारी पदाथों के बोध. करने में ही 
है ! वह अविकारी चेतन तत्त्व वेदान्त रहस्य के जानने में 
असमर्थ है। अन्य को प्रकाश करने, वाला व्याफ़े अन्य 
व्यक्ति को ही प्रकाशित कर सकता है। व्याक्ति में जिसका- 
प्रंकाश आया हुआ है, वह परजहय है। उस परअद्य को 
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प्रकाशने की सामर्थ्य व्यक्ति भाव के पदाथ में नहीं होती । 
यह नियम है कि व्याक्ति व्याक्ति को ही प्रकाशती है, अखंड 
को नहीं प्रकाशती । अखंड ऐसा जो आत्मा है वह स्वयं 
' ब्रकाश है, वह अपने को ओर व्याक्ते भाव के सब मारयिक 
पदार्थों को साक्षी रूपसे प्रकाश करने की सामर्थ्य वाला है, 
वह ही सबका आदि अंतिम तत्तत है ओर मध्य में भी वही हे । 
उस तत्व के अज्ञान से जो विचित्रता मध्य में दोखती है 
वह विचित्रता संसारिक भिन्नता आरे संसरण रूप संसार 
है । संसार आत्म तत्ल की अपेक्षा तुच्छ है! जो जिसका 
आदि और अन्त होता है वह ही उसका मध्य होता है 
इससे सिद्ध है कि मध्य में जो भिन्नता अतीत होती है वह 

काल्पनिक ओर अमात्मक है । 
स्थूल्न पदार्थों का बोध करने की शक्ति चुद्धि में अन्न 
और रस से आती है। जेसा जिसका भोजन होता है, वैसी 
ह्ठी उसकी बाद्धे होती है ! गधे के आहार अनुसार गधे की 
और घोड़े के आहार अलुसार घोड़े की बुद्धि होती है। 
जब स्थूल शरीर को झुद दिनों तक भोजन नहीं मिलता 
तो बुद्धि चीण हो जाती है। इस अवस्था में पढ़ा हुआ 
अपड्‌ हो जाता है ओर कहता भी है कि 'मेरी चाद्धे काम 
नहीं देती, मुकको याद नहीं है” इससे सिद्ध होता है कि 
भौतिक आहार से पृष्ठ हुईं बुद्धि भौतिक पदार्थों का बोध 
करने की सामर्थ्य वाली है। सब शास्रों का उपदेश भी 
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'स्पृत्न है, जो बुद्धि द्वारा अहण होता है। वेदों में गुप्त रहा 
हुआ, बुद्धि का अविषय ऐसा जो आत्म तत्त है जो वेदों 
का अन्तिम सारांश है वह वेदान्त है। वेदान्त, वेदान्त का 
ज्ञाता और निर्माता आत्मा ही है । सूच्म आत्ममाव वाली 
बुद्धि सुक््म से सद्म भी प्रपंच की हद तक ही काम में आ 
सकती है, आत्मा के सन्युख जाते ही इसका लय हो जाता 
है। आत्मा के सामने बराद्धि भिन्न भाव से टिक ही नहीं 
सकती त्व आत्मा का बोध किस ग्रकार करे। आत्मा सृच्म 
संस्कार वाली ब्ाद्धे से जाना जाता है ऐसा जहां कहा है 
वहां सुच्मता में लाने के निमित्त मुमुछ्ुओं को मोज्ष मार्य 
में अवृत्त करने के निमित्त है । बुद्ध से जाना हुआं आत्म 
तत्त यथाये नहीं होता । जहां आत्मा का ही बोध हुआ 
है वहां बुद्धि ब होना चाहिये। बुद्धि व्यक्ति भाव से है 
इसलिये वह बोध ठीक नहीं है, तुच्छ है। शुद्ध आत्मा 
जुद्धिगम्य नहीं है, आत्म घोध के पंश्चात्‌ ज्ाद्धि अहण करके 
कृतार्थ होती है। ल्‍ 

एक समय सजा विक्रमादित्य सभा में बेठा हुआ 
था। एक दारपल ने आकर कहा “महाराज ! सामुद्रिक 
शास्त्र का जानने वाला एक विद्वान्‌ आपके दृशव करने की 
इच्छा से आया दै।” राजा की आज्ञा से स्मम॒द्विक 
विद्वान सन्‍मान सद्वित सभा में लाग्रा गया। राजा ने 

वे, र., ४ 
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पंडित को नमस्कार किया ओर सत्कार प्र्वक आसन पर 
ब्रैठाया ।॥ पंडित आसन पर घेठकर एकाग्र चित्त से लक् 
पूर्वक राजा के शरीर की देखने लगा। राजा के शिर, 
हस्त, पेर, ललाटांदिक को उसने बहुत रच्मता से देखा। 
इस भरकार बड़ी देर तक उसने स्थिर दृष्टि से राजा के 
शरीर का अवलोकन करके अग्रसन्न बदन से गरदन घुमा 
कर मन के भाव की प्रकट किया | उसकी आकृति और 
चेष्टा से वह दुःखी हुआ मालूम होता था। राजा ने यह 
देखकर उससे दुःखी होने का कारण परछा। पंडित ने 
नम्नता 'परँवेक कहा “महाराज जो कुछ में कहूँ, उसकी 
मुझको 'क्षमा देना, आप ढुःखी होने का कारण पूछते हैं 
मेरी इच्छा नहीं है तो भी कहे विना काम नहीं चलेगा 

ऐसा 'समक कर कहता हूँ. कि'इतनी देर तक मेंने आपके 

शरीर को 'ुर्ण लक्ष से देखा परंतु उसमें मुझको -एक भी 

सांगुद्रेक उत्तम लक्षण दिखाई नहीं दिया । मुझे आशा 

थी कि आप में राज्य चिह्न के कोई उत्तम लक्षण अवश्य 

दोंगे परन्तु ऐसा कोई “चिह् न देख कर मैं निराश हुआ 
हूं। महाराज *. साथाद्रेक चिह्न देखते हुए तो आपको 
कुललुणों का निधि ही कहना चाहिये परन्तु चमत्कार यह 
है कि आप छुलचणों के निधि नहोते हुए दाने 
राज्यों के सारवेभौम महाराजा हैं। साप्ज्य छत्त्मी ने 
आपको वरमाला अपण की हुई देख “कर भुभको इस 
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साम॒द्रेक शास्त्र पर तिरस्कार हुआ है, मेरे चित्त से उसकी 
सत्यता जांती रही है। मुझे ऐसा दौखता है कि इस शास्त्र 
में अर्थ नहीं है, आपको देखने से' शासत्र भूंठा ठहरता है। 
शासत्र का सचापना किस प्रकार हो, बड़ा चमत्कार है ! 
शासत्र के अनुसार आप दरिद्रता के सार्वभोम होने चाहिये 
थे परन्तु यहां तो विरुद्ध अनुभव होता है। अपने शास्घ 
ज्ञान के विषय में जो में कहता हूं वह भूंठा नहीं 
है, मेरा शासत्र सचा है। यह बात मैं यथार्थ जानता हूँ, 
भैंने इसकी हजारों मनुष्यों पर पराक्षां ली है, यदि आप 
कहें तो आपको दिखला सकता हूँ। इस विपरीत प्रकार 
से मुझे ऐंसा भासता है कि आपके उदर में कोई विशेष 
चिह्न अवश्य द्वोगा कि जिसके प्रभाव से आप ऐसे कुलचऋषण 
युक्त दौखते हुए भी सार्वभोम राज्यकर्ता हैं ।” 

पंडित के इस अ्रकार के वचन सुनकर राजा को हँसी 
आई । वह तुरन्त ही हाथ में तलवार ले, स्थान में से 
निकाल कर अपना पेट चीरने को तैयार हुआ | यह देखकर 
पंडित डर गया और बोला “हैं! हैं ! महाराज ! यह 
आप क्या करते हैं! ऐसा न कीजिये ।” राजा बोला 
“पृंडितजी ! इसमें क्या हानि दे ? जब तुमको बाहर के 
चिह्ों से में अयोग्य मालूम होता, हैं ओर सामुद्रिक शास्त्र 
पर तुम्हारी अश्रद्धा होती है, उसको दूर करने के लिये, 
'जिसको तुम नहीं जान सकते-नहीं देख सकते, उस मीतर 
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के लक्षण को दिखाने के निमित्त तुमको निश्चय कराने के 
निमित्त ही में पेट को दीर कर दिखलाता हूँ ।” ऐसा सुन 
कर पंडित बोला “नहीं ! नहीं! में समझ गया। पेट चीरने 
से प्रथम ही वह लक्षण मुझे दीख गया ! सामाद्रिक शाम्न 
में जो चत्तीस लक्षण कहे हैं, उनसे यह लक्षण भिन्न द्वी है! 
वह आपका सत्य पराक्रम है ! देह के ऊपर आपकी अना- 
साफे है, यह बात आपके पेट चीरने के प्रयत्न से मुझे 
मांलूम हो गई ! अब पेट चीरने का कुछ प्रयोजन नहीं है ! 
जिस प्रयोजन के निमित्त आप पेट चीरते थे वह सिद्ध हों 
गया । यह सल तेतीसवां लक्षण है, जो सामुद्रिक शास्र 
में नहीं है। जिसमें यह लक्षण होता है वह एक प्राथिवी 
' का क्‍या, तीनों लोकों का भी सार्वभौम होने के योग्य 
है | यह कहकर पंडित बहुत प्सन्न हुआ । विक्रमादित्य ने 
उसका सत्कार कर उसको विदा किया। 
|: जिस प्रकार साम्म॒द्िक शास्त्र में बताये हुए सब लक्षण 
स्थल ये ओर उनसे विलक्षण प्रकार के लक्षण युक्त सार्व- 
भमि था, वह लक्षण सामुद्विक शास्त्र में लिखा नहीं गया 
, भा'क्योंकि वह उस शास्त्र के लिखने का विषय नहीं है, 

भात्र स्वृल चिह् ही उस शास्त्र के लिखने का विपय है; 
इसी श्रकार बाहर के जितने लक्षण बुद्धिगम्य हैं वे ही 
शास्ष में हैं। उनसे विलक्षण आत्मा का संवरूप है, वह 
हदें रूप-संसार रूप वेद शास्त्र का विषय नहीं है इयलिये 
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सामुद्रिक शासत्र के पढ़े हुए पाडित के समान वेद पढ़े हुए 
पंडितों का वह विपय नहीं है किन्तु अलौकिक है, उसके 
लक्षण भी अलोकिक हैं | वह आंतरिक और अत्यन्त स््ंम 
' है। यादि किसी व्यवहारिक मनुष्य को आत्मा के चिह्र 
दिखाये जांय तो वह उसका अनुमान ही कर सकता है, 
प्रत्यक्ष नहीं कर सकता। आत्मा अपना ज्ञातां आप ही 
होता है । 

विक्रम पराक्रम वाला आत्मा है। बाहर के लोकिक 
लक्षणों से वह जाना नहीं जाता । उन लक्षणों से तो वह 
कंगाल जीव ही समझा जाता है। कंगाल इस कारण से 
है कि वह अनेक पदार्थों की इच्छा-कामना-याचना किया 
करता है परन्तु वास्तावेंक तो वह त्रैल्ोक्याधिपति, साव- . 
भोम है। जब वह आंतरिक चिह्नों को श्रगठ करता है, तथ 
सार्वभौमता का निश्रय होता है । लोौकिक शास्त्र सामरदिक 
शासत्र के समान हैं, बुद्धि का विषय है ओर बाहर के 
मायिक सामर्थ्य के लक्षण दिखलादे हैं'। जो उनके ऊपर 
निर्मय रह कर निर्णय करते हैं वे स्राम्ाद्रिक पंडित के समाने 
व्यामोह में पड़ते हैं । वेद, वेदान्त के कथन को ही पकड़ने 
वाले को व्यापक तत्त का बोध नहीं हो सकता । उनको 
स्वस्वरूप की शआ्रांप्ति रूप सार्वभीम का अनुभव नहीं होता 
किन्तु वे जीव भावरूप कंगालियत में ही अनेक जन्म, 
दुःख और कष्ट भोगते हैं और 'हाय' के साथ अपना जीवन 
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व्यतीत किया करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि वेदान्त 
, रहस्य चुद्धिगम्य नहीं है। उपदेश किया हुआ भी उपदेश 
से विलचण स्वलब्ष स्वरूप है। 

, वेदान्त रहस्य रूप आत्मा सबकां अपना श्राप 
'है। उसका कोन सा मजहब है ? सभी मजहव उसके ही 
हैं | मजहनों में मिन्नता है। सब मजहबों में रहकर भी जो 

भिन्नता रहित है, वह वेदान्त रहस्य है। वह सब में है, 
'सब से घाहर भी है और सब के बाहर भीतर से रहित है । 
'इस प्रकार का वह विलक्षण है। उसके देखने का जगत में 
कोई साधन नहीं है । जितने साधन उसके देखने के हैं वे 
'संब भूल है । किसी संस्कारी को ही साधन द्वारा साधन 
थोड़कर चोध होना संभव है। जो भूल में पड़ा हुआ है, 
'वह अपनी भूल को किसी साधन हारा नहीं निकाल सकता 
'थादे ब्रह्द आप ही भ्रूल् को निकाले तो निकल सकती है। 
वैदान्त रहस्य ही! ईश्वर है, वह ही अनीश्ववादी का 
अनीश्वर है और शूत्यवादी का शल्य है। जो जिस भाव 
से, जिस रूप से, जेसा मानता है उन सब की सिद्धि 
'जिसमें होती है, बह अभाधित सबका ही. अपना आप 
है मानने आर न मानने वाले दोनों का ही चह अपना 
आम है। जब तक अपने. को नहीं जानता तब तक अपने 
'ही. प्रतित्रिम्य को अन्य. समझ कर अठ्कता रहता है 
'आत्मा-के सिवाय और छुछ नहीं है और जो कु संसार 
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में दीखता है, वह काल्पनिक माया में अपना ही 
ग्रतिषिम्ब है। 

एक राजा जब मरने की तेयारी पर हुआ तब जो 
जो सुन्दर स्त्रियों की तसवीरें उसके पास- थीं, उन सबको 
इकठी करके उसने अपने सज- भंडार की एक भीतरी कोठरी: 
में बन्द करके रख दिया और अपने विश्वासी खजानची को 
बुलवा कर एकान्त में कहां “इन तसवीरों को राजकुमार से 
छुपाये रखना, क्योंकि वह युवान है ओर ये बहुत सुन्दर 
सियों के चित्र हैं, यदि वह इन्हें देख लेगा तो सुन्दारियों 
की खोज में लग जायगा और राज्य कार्य संभालना छोड़ 
देगा । जब तक वह राज्य कार्य की संभात्ञ-नः करने लगे, 
विवाह न कर ले ओर उसकी बुद्धि स्थिर न हो जाय तब-तक 
मेरी आज्ञा का पालन करके इन चित्रों को उसके हाथ-में- न 
जाने देना!” खजानची वे राजा की आज्ञा को स्वीकार करते 
हुए कहा “महाराज ! में ऐसा ही करूंगा, अपनी सामथ्ये 
तक इन चित्रों को छुपाये खखूंगा !” राजा का देद्दन्त हो 
गया ओर पाटवी कुमार जिसका बाम- अचलर्सिह था; 
राज्यारूढ हुआ । राज्य भार संमालते हुए उसने भंडार को 
भी खोलकर देखा । भंडार खोलते समय खजानची ने मने 
किया परन्तु राजा हुआ पाठ्यी अब खजानची, की. कब 
मानने वाला था ! जब नये राजा ने खजानचीःकी फटकार 
दी तव उसने कहा “श्रापके पिताजी की आज्ञानुसार 
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. हित समझ कर ही में आपको मने करता हूं, भंडार खोलने 
से आपका क्या प्रयोजन है। भंडार प्रर्ण है, उसमें पचास 
लाख के जवाहरात और दो करोड़ सोने चांदी के सिक्के 
हैं ।” नये राजा ने एक न मानी और भंडार को खोलकर 
देखा । खजानची प्रत्येक वस्तु खोल खोलकर दिखलाने 
लगा, अन्त में पिछुल्ली कोठरी चन्द देखकर अ्रचलर्सिह ने 
कहा. “इसमें क्या है ?” खजानची पोत्ा “खाली है!” 
अचलर्सिह बोला “खेर खाली हैतो क्‍या, खोल, में 
उसे देखूंगा !” खजानची हाथ जोड़ नगम्नता सहित बोला 
“उसमें जवाहरात आदि कोई मूल्यवान्‌ वस्तु नहीं है ! 
आप उसे मत खुलवाइये, उसे देखने से कुछ फल न 
होगा, किन्तु आपका आहित ही होगा !” अचलसिंह न 
माना, उसने कोठरी खुलवाई और उसमें उत्तम उत्तम 
तसवीरों को देख कर वह उन्हें बाहर ले आया। वे तस- 
वीर कारीगर की नमूना रूप थीं इसलिये राजा ने उनका 
नाश नहीं किया था। उसमें एक चित्र एक दश वर्ष की 
कन्या का था, जो दृढ़ वैराणिवों के वैराग्य के ऊपर भी 
पानी फिरा कर लुभाने वाली थी ! अचलासिंह उसे देख 
कर असन्न हुआ और खजानची से बोला ' यह एक ही 
हि के सब रा हे विशेष दामों का है मैं इससे ही. 
|वचा । सम. र! ० 
जाऊँगा (228. कर कप जो 
ह * महाराज 
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ने मने किया था, वह ही हो रहा है!” ऐसा सोच वेहोश 
हो गया। दूसरे दिन अचलासिंह चित्रावती के चित्र को लेकर 
चल पड़ा । वह जहां २ जाता वहाँ २ चित्रावती का 
समाचार इस प्रकार पछताः--“यह किस देश में है 
किस राजा की कन्या है ?” उस समय चित्रावती नाम 
की वहुत सी कन्यायें थीं। जो जहां बताता, वहीं 
अचलस्सिंह उसे देखने जाता ओर वहां जाकर उस कन्या 
की आक्वति को चित्र की आकृति से मिल्लाता, जब न 
मिलती तब निराश होकर आगे चलता । मार्ग में अनेक 
प्रकार के कष्ट उठाता, खाने, पीने ओर रहने का किसी 
 श्रकार का टंग नहीं था । शरीर मलिन होता गया, थुद्धि 
विगड़ने लगी, रातदिन की चिन्ता और परिश्रम से 
अचलसिंह दुर्वल होगया। उसके जाने के बाद उसके 
राज्य की भी अव्यवस्था हो गई ! हाय री कामना ! तेरे 
संग से विचारा वाप दादाओं के राज्य को भी न भोग 
सका | चित्र की मोहिनी में चित्र के समान मूह हुआ 
भटक रहा था ! सब पएथिवी की अदक्षिणा कर डाली परंतु 
चित्रावती का पता कहीं नहीं मिला । वारम्वार निरांश 
भी होता था कि कद्याचित्‌ बहुत दिन होने से मर गई हो, 
यदि मर गई हो तो भी पता ती लगना चाहिये कि कहां 
थी ! इस प्रकार युग व्यतीत हो गये परन्तु मरी या जीती 
चित्रावती का पता आजतक अचलासिंह को न मिला । 
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यदि चित्रावती स्वये कोई वस्तु हो, वो अचलाएेंह 
को मिले! जो वह अचलसिंह ही हो तो अचलर्सिह कैसे 
मिले ? बात यह है कि अचलासिंह चालक थां तव वराचर 
के लड़कों के साथ खेला करता था। एक दिन सब लड़कों 
ने मिल कर चित्रसेन ओर चित्रावती का तमाशा-वायक 
किया । इस खल्ल में अचलासिंद चित्रावती वना था ! उस 
समय का चित्र एक चित्रकार ने खेच लिया था। अचल- 
सिंह के पास जो चित्र था वह स्री रूप धारण किये हुए 
स्व॒ये अचलसिंद ही का था। जिस चित्रावती को दृढ़ रहा 
था, वह आप ही था, तव अचलासिंह को चित्रावती किस 
प्रकार मिलती ! इसी ग्रकार जीव का हाल है, जीव 
अचलासिंह है, चाहर उसका चित्र है। चित्र-माया में 
उसे परम शांति-परम सुख कहां से मिले ! अपने में आप 
ही हो तो चाहर दूसरे में कहां से मिले ! जिस प्रकार 
अचलासिंहने कामना वश अनेक कष्ट भोगे इसी प्रकार जीव 
का हाल है, जो कुछ दीखता है, जिसकी कामना करता 
है, जिसके लिये पागल होकर भठकता है, वह संसार और 
सांसारिक विषय चित्र के समान निर्जीव हैं। उनमें भूले 
पड़े हुए का किसी प्रकार भी निस्तारा नहीं हो सकता | 


इस अकार जो अनेक़ युक्तियों से समफाकर स्वस्वरूप 
का भान कराना, स्थिति कराना है वह ही वेदान्त रहस्य 
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है। उसके बोध होने के लिये कथन रूप सहारे को ज्ञान 
कहते हैं ओर स्थिति रहस्य स्वरूप है । 

के प्रत्येक को यह मालूम होता है कि में हमेशा रहंगा 
और किस प्रकार मेरी आदि हंई--में उत्पन्न हुआ यह 
किप्ती को मालूम नहीं है, यह भाव आत्मा को उत्रत्ति 
नाश राहित सिद्ध करता है ओर जब यह कहता है कि 
मेरा जन्म अमुक साल में अमुक दिन हुआ था, में इतने 
वर्ष का है, सब मरते हैं इसलिये में भी मरूंगा, तब शरीर 
के साथ एकता करके-शररीराध्यास से कहता है-शरीर ही 
मैं हूं, ऐसा मान कर कहता है, इस भाव से नहीं कहता 
कि आत्मा जन्मा है अथवा आत्मा मरने पाला है। मरने 
के समय में भी मुझको हुःख न हो, यह जो भाव होता 
है, वह शरीर के निमित्त.नहीं होता पुनर्जन्म के मानने 
वाले को यह धर्ण निश्चय दे कि आत्मा कभी नहीं मरता, 
यदि आत्मा मरता हो तो जन्य किसका हो / शरीर का 
नाश होना तो जगत्‌ में देखा ही जाता है. ..आत्मा नहीं 
मरता, उसको दूसरा शरीर आप्त होता है। जो पुनजन्म 
को मानने वाले नहीं हैं, वे ऐसा कहते हैं कि आत्मा+-रूह 
का नाश नहीं है, किये हुए कर्मों का एक दिन (कयामत ' 
में) न्याय होगा और केर्मालुसार स्वग॑ नरक (वहिश्त, 
दोजख) में जाना होगा; न्याय करने वाल्ा ईश्वर (खुदा) 
होगा । ख्र्य अथवा करक में जाकर. सुख श्रथवा दुःख का 
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भोग होगा । ये लोग ऐसा कहते हैं कि रूह्ें ख़ुदा ने बनाई 
हैं परन्तु नाश होना नहीं कहते । नियम यह है कि जिसका 
नाश नहीं होता, उसकी उत्पत्ति भी नहीं होती इससे ऐसा 
मानने वाल्ों का आत्मा-छह उत्तत्ति रहित ही सिद्ध होता 
है। खुदा ने रूहें पेदा कीं यह कहना साष्टि के आरम्भ में-- 
कल्प के आदि में प्रकृति के ज्ञोम से ईश्वर के सृष्टि रचने के 
समान हैं। इसलिये खुदा ने रूहें पेदा कीं यह कहने में 
कोई दोष नहीं है । निरीशवरी आत्मा, ईश्वर, माया आदिेक 
को न मान कर एक कुदरत को ही मानते हैं। एक को माने 
विना उनका भी काम नहीं चल्नता। ये ल्षोग प्रत्यगात्मा 
का आविनाशी होना और आत्मा का-स्थूल शर्रर से भिन्न 
होना नहीं मानते हैं परन्तु समशि एक तत्त्व रूप कुदरत को 
अविनाशी मानते हैं । ये लोग कहते हैं कि कुदरत ऐसी ही 
चली आई है ओर चली जायगी यानी आदि अन्त रहित 
है। उपनिषद्‌ की रीति से व्यक्ति भाव उपाधि कृत है 
ओर जब तक वोध नहीं होता तब तक सुद्म शरीर की 
उपाधि है, इसलिये ऐसा कथन नहीं है कि व्यक्ति भाव 
अन्त रहित है, स्थल शरीर सहित व्यक्ति भाव से सृक्ष्म 
व्यक्ति चिरंजीवी है परन्तु अमर नहीं है। एक आत्म-तत्त्त 
जिसको निरीश्वरी कुदरत कहते हैं, वह ही अमर है। यद्यपि 
निरीश्वरी का कथन बहुत स्थूल दृष्टि से है तो भी उपांधे 
सहित व्यक्ति भाव न रखते हुए है। यह उनका कथन 
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उपनिषद्‌ से मित्रता है क्योंकि आत्मा स्वरूप से एक है 
और वे लोग उपाधि की एकता करके ऐसा कथन करते हैं 
इसलिये अर्थ-मतत्लव में मिन्नता नहीं है। ये लोग स्थृत् 
दृष्टि से जिसे कुदरत कहते हैं उसे ही तत्व दृष्टि से तत्तत के 
जानने वाले अ्यचारी त्रद्म कहते हैं। जैसे अद्य-श्रात्मा 
सबका अपना आप है और उत्पत्ति नाश रहित है इसी 
प्रकार उन लोगों की कुदरत भी. उत्तत्ति नाश रहित ही 
है। व्यक्ति भाव में मी आत्म प्रकाश से व्यक्ति की सिद्धि 
है इसीसे सबको अमरपने का भाव होता है। जच यह भाव 
नाश वाले शरीर में मिलाकर करते हैं. तव किसी का शिर 
ओर किसी का धड़ जोड़ते हैं, जो अयुक्त ओर असंभवित 
है, इसीको अज्ञान कहते हैं। जिसकी उलत्ति होती है, वह 
ही किसी का बनाया हुआ होता है। आत्मा आदि अंत रहित 
होने से, उसकों किसी ने बनाया नहीं है। तत्त्त दृष्टि से 
आत्मा के सिवाय श्रन्य कुछ भी तत्त रूप से नहीं है, जो 
कुछ अन्य दीखता है वह अतत्व रूप, तुच्च और भ्रम है । 
तत्त्व रूप आत्मा को अतत्त्व कैसे घना सकता है? भ्रात्मा 
भी आत्मा को नहीं बनाता क्योंकि अपने आपको आप 
कोई किस प्रकार बनावे, अपने को अपने ने बनाया यह 
कहना अयुक्त है । जीव भाव भी आत्मा-परमात्मा-ईश्वर 
से बना हुआ नहीं है, बनता विगड़ता जो दीखता है वह 
अल है । भूल ने रज का गज कर डाला है। भूल के भाव 
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युक्त जीव भाव मूल में प्रदत्त होता है, भूल वाला भूल में 
दुख पाता है। तत्त्व रूप आत्मा की तो भूल में भी कुछ 
हानि नहीं है। इस प्रकार का तत्त ही परम तत्त है, वह 
ही वेदान्त का रहस्य है। सब लोगों और सब मजहनों 
का घूम घाम कर आने का वह ही स्थान है, वह ही सब 
की समाप्ति है। भूल वास्तविक है नहीं इसालिये जब भूल 
निकल जायगी तब वहां के वहां ही स्थिर हो जायेंगे। जिस 
प्रकार तेली का बैल प्रति दिन कितने ही कोौस चलता है, 
थक भी जाता है परन्तु जब देखो तब अपने स्थान पर हीं 
होता है इसी प्रकार माया का सब कुछ अनुभव करते हुए, 
अपने स्थान से बहुत दूर आते जांते हुए भी आत्मा अपने 
स्थान पर ही है। उसमें वाल्यांवस्था, युवावस्था, बुद्धा- 

वस्था आदिक नहीं हैं ओर सुख दुःख भी नहीं है । 
विमलचन्द्र नाम का एक राजा सदगुणी, श्रीसमन्न 
और धर्मात्मा था। उसको सब ग्रकार का सुख था। दुःख 
रहित सुख नहीं होता, इस नियम से यह विरुद्ध था | एक 
दिन विमल्चन्द्र ने किसी मुसाफिर के मुख से सुना कि 
विचित्रवती नगरी में एक बड़ा जादूगर रहता है, उसके 
पास विचित्र दशनी एक बूटी है जो उस बूटी को संघता 
है, उसे अनेक प्रकार के नयेर अलुभव ' होते हैं, वह न 
देखने में न गन में आईं हुई वस्तुओं को देखता, 
सुनता है और आनन्द का भी अनुभव करता है । 


( ९४५ ) 
विमलचन्द्र की इच्छा हुई कि जादूगर से उस बूटी को लेना 
चाहिये | उसने अपने मुख्य दीवान को आज्ञा दी कि 
तुम रंधने योग्य बूटी को जादूगर से मोल ले आओ, जो 
दाम वह मांगे, उसे देना परन्तु बूटी अवश्य लाना, में 
उसका अनुभव करना चाहता हूं। दीवान बुद्धिशाली था, 
नग्रता सहित कहने लगा “महाराज ! बूटी लाने में तो 
कुछ आपत्ति नहीं है परन्तु जब वह माया की ही बूटी है 
तो वह आपके योग्य नहीं है, उसे मोल लेकर दाम व्यर्थ न 
खोना चाहिये । उसके झंघने से विचित्र प्रकार का अनुभव 
होता हो, तो भी क्‍या हुआ ? है तो सब माया ही ! 
आप तो सब प्रकार का ऐश्वर्य भोग ही रहे हैं ! भूठे भोग 
से क्या लाभ होगा ? मेरी समभक में तो उसमें सुख के 
साथ दुःख भी अवश्य हीगा ! जान बुक कर दुःख अहरण 
करने की आप क्‍यों इच्छा करते हैं? कोई कैसा भी कंगाल 
क्यों न हो, विना मूल्य मिलती हुईं, चहुत शोभा वाली 
दारिद्र की मरर्ति को न खरीदेगा ! इसी प्रकार आपको भी 
जादूगरी की विचित्र दर्शनी बृटी को खरीदना न चाहिये!” 
विमलचन्द्र घोला “दीवानजी ! आप सच कहते हैं परन्तु 
मैं बूटी सूंघने की इच्छा को रोक नहीं सकता £ यदि उसमें 
दुःख हो तो क्या हुआ ? मायिक होने से दुःख कंठा 
और थोड़ी देर का होगा ।” दीवान बोला “महाराज ! 
दुःख का अबुभव झूंठा न होगा ! यदि आपकी तीज 
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इच्छा है तो मैं बी मेगवाने का अवन्ध करता हू !” दीवान 
ने एक लक्ष रुपये भेज कर एक चार झंघने योग्य बट 
मंगवा ली ! यह बूटी चहुत ही थोड़ी थी, एक वार खंघने 
से सम्पूर्ण बूटी उड़ जाय इतनी बूटी एक लक्ष रुपये में आई 
थी । राजा विमलचन्द्र ने भोजन आदिक से निवृत्त होकर 
राज सभा में बूटी छुंघ ली । दंघते ही वह बेहोश होकर 
गिर पड़ा । दीवानादिक ने चैतन्य करने का चहुत ग्रयत् 
किया परन्तु एक घेंट तक राजा होश में न आंया । सव 
सभासद्‌ विचार ही रहे थे कि अब क्‍या उपाय करना 
चाहिये कि इतने में राजा चौंका ओर चैतन्य हो गया। 
उसे चहुत ही आश्रय हो रहा था, जो जो दुःख उसने 
भोगे थे वे सब स्पष्ट रूप से स्मृति में थे। इस समय राजा 
को दीवान का कहा हुआ याद आया और वह कहने 
लगा “दीवानजी ! तुमने जो कहा था, सत्य द्वी कहां था, 

तुम्हारा कहना न मानने से मेने बहुत कष्ट भोगा है !” 

सब सभा ने हाथ जोड़कर विनती की “महाराज ! आपने 

कवि ओ जद आप कै के. पूरा फजीता हुआ 

कि सर संग भी मैं इस कारण सुनाता 

हैं कि भेरे समान कोई बूटी संघने की भूल न करे, तुम सब 

- श॒काग्र चित्त होकर सुनोः--- 
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ज्यों ही मैंने बूटी ठंघी कि तुरन्त ही यहां की सब 
स्वृति जाती रही ! में एक घन्टे तक बेहोश रहा हँगा, घने 
भर में मेंने सवासो वर्ष का अनुभव किया है। बूटी सृंधने 
के थोड़ी देर बाद मुझे मालूम हुआ कि मैं एक राजा की 
कन्या हूँ ओर मेरी उम्र कोई दश वर्ष की है। मेरे पिता 
का घहुत वड़ा राज्य है। में अपने पिता की एक ही कन्या 
थी, सखियों के साथ खेलती कूदती सब स्थानों पर घूमती 
फिरती थी, मेरे नौकर सुझे घूमने की मंने करते थे। एक 
दिल मैंने दो नौकरों को इस प्रकार बात चीत करते सुनाः- 
अयथम नोकर--राजा की एक ही कुमारी है, उसका सुख 
भी राजा को बहुत दिनों तक नहीं रहेगा ! दूसरा नौकर- 
क्यों ? प्रथम नौकर-क्या तुझे खबर नहीं है? हा! तू 
नया नोकर हैं। चात यह है कि जब राजकुमारी का जन्म 
हुआ था तब ज्योतिषियों ने कुमारी के ग्रह देख कर कहा 
था कि राजकुमारी सोल्हवें वर्ष में चरसे का तकुआा लगने 
से मर जायगी | यह सुन कर जब राजा चहुत दुःखी हुआ 
तब ज्योतिषियों ने एक ईंष्ट चतलांया । राजा ने उस इष्ठ 
को करके देवता को प्रसन्न करके यह वरदांन पाया है कि 
कुमारी का सृत्यु नहीं होगा परंतु वह सो वर्ष तक नींद में 
पडी रहेगी । सो वर्ष पूरे होने पर जब समुद्र पार का 
राजकुमार आकर उसे जगावेगा, तब वह .जाग्रेगी | राजा 

वे. र, ७ | । 
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ने राज्य भर में डोंडी पिट्वादी दे कि कोई भी मल॒ष्य अपने 
घर में चंरख न रखे, न तकुझा रक्‍्खे, जो कोई चरखा 
तकुआ' रक्‍्खेगा उसे द्वेहांत की सजा दी जायगी। राजा 
का ऐसा विचार है कि जब मेरे राज्य में तकुआ ही नहीं 
रहेगा तो राजकुमारी के लगेगा कैसे ? दूसरा नोौकरः-तव 
तो मामला विकट है । राजा का विचार व्यर्श है, किसी 
का भावी पत्षट नहीं सकता, ईश्वर की लीला अपार ६ । 
दोनों नौकरों की बात चीत सुन कर में दुःखी हुईं | जब 
भैसे सखियों से इस बात का निश्चय किया तो बात ठीक 
निकली, में बालक होने से थोड़े दिनों में सब बात भूल 
गई और विवाह के योग्य हुई । पिता मेरा विवाह नहीं 
करता था । जब में पिता को अपने विवाह की वात चीत 
करते न सुमती तो मुक्के नोकरों की पर्व की बात याद 
आती थी। एक दिल मेरा पिता राज महल में नहीं था । 
मैं राज महल के पास के बगीचे में घूम रही थी। बाग के 
एक कीने में एक झोपड़ी में एक बुढ़िया चरखा कात रही 

। सेने अपनी उमर में कभी चरखा नहीं देखा था में 
झॉपडी में जाकर चरखा देखने लगी | तकुआ अचानक 
मेरे हाथ में लग गया ओर लोह बहने लगा । में भामि पर 
गिर पड़ी और बेहोश हो गई, या यों कहो कि सो वई 
की चींद में पड़ गई। भेरी माता ने फिर आकर क्‍या 
किया; इत्यादि कुछ खबर न रही । मैं एक भारी जंगल के 
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बीच में एक महल में सो,रही थी वहां मैं (किस प्रकार 
आई यंह मुझे ख़बर नहीं ! उेस महल में कांमदेव के अव- 
तार के समान एक राजकुमार आया और उससे मुंझे 
जगाया । मेंने उसे देख कर केहा सचमुच ! भेरे उद्धार 
' करने वाले आप ही हों! आपने झुकझ पर बड़ा उपकार 
किया है! राजकुमार ने श्रेम दृष्टि से ऐसा दिखलाया कि 
मेरा कथन सत्य है। हम दोनों ने एकांत स्थान में प्रेस भरी 
बात चीत की । पा 

हम दोनों ने अपने मिलाप को देवता का अमुग्रह 
समभा, नहीं तो सो वर्ष की नींद लेकर भत्ना ! कौन जाग्रत 
होता है! मेरे वंश में कोई भी मनुष्य नहीं रहा थीं। 
लोगों से मालूम हुआ कि मेरे पिता के मृत्यु के बाद अन्य 
राजा ने राज्य छीन लिया था । 'मैंने राजपुत्र के साथ,शुप्त 
विवाह कर लिया ओर वहां ही रही । राजपुत्र ने, भेरा 
. नाम निद्रावती रक्‍्खा। वंह अपनी राजधानी में चत्ना 
जाया करता और समय समय पर झुभसे आकर “मिला 
करता था । मेरे पिता के और राजपुत्र के वंश में परम्परा 
से शत्रुता थी इसलिये अपने पिता के जीते जी वह मुझसे 
प्रकट विवाद नंहीं कर सकता था । तीन साल में मेरे एक 
पुत्र और -एके पुत्री हुईं। ह्मने पुंत्र का. नाम अंशुकुमार 
और पुत्री का नाम अभात कुमारी रखा । दो वर्ष व्यतीत 
होते दी मेरे शवसुर की देहांत हो गया और मेरा पैति राजा 


( १०० ) 
हुआ, तब उर्सनें मुझे और दोनों चचों को राजमहत्त में ल 
जाकर रखा और मुझे पटरानी वनाया। वृद्ध रानी यानी 
मेरी सास इस बात से बहुत ऋोधित हुईं परन्तु अब वह 
हमारे विरुद्ध कुछ कर नहीं सकती थी इसलिये प्रत्यक्ष में 
कुछ न घोलती | उसके दिल्ल में भरे चच्चों सहित मुझे मार 
डालने का विचार अवश्य थां, जो आगे मालूम हुआ । 
थोड़े दिन पीछें जब ग्रमात कुमारी की उमर कोई पांच 
साल की ओर अंशुकुमार की उमर तीन वर्ष की थी तब 
पास वाले एक अन्य राजा से युद्ध हुआ । मेरा पति मुझे 
आर बच्चों को राजमाता को सोप कर युद्ध करने को 
चला गया । 
एक दिन भेरी सास ने जल्लाद को बुलाकर कहा 
“ज़ल्लाद ! ( प्रभात कुमारी को तरफ अंगुल्ली करके ) इस 
लड़की को मारकर, इसका लोहू एक पात्र में मर कर मुझे 
दिखला ! में इसके बदले तुकें बहुत सा इनाम दूंगी!” 
जल्ल्लाद यह सुनकर दुःखी हुआ परन्तु ना न कह सका | 
अभात कुमारी को जल्लाद महत्व में से लेगया। यह 
'देखकर में बहुत 'दुःखी हुईं, मेरा कोई उपाय चल नहीं 
'सकता था। सात दिन पीछे मेरी सास ने फिर जल्लाद 
की बुलाकर कहा' कि ] अंशुकुमार फा रक्त देखना चाहती 
(छठ जत्लाद उसे भी भारने को ले गया । में दुःख के मारे 
'प्रागल्न सी हो गई थी, .दिन रात्रे सोच किया करती थी। 
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' राजा के आने का कोई निश्चय नहीं था। एक सप्ताह बांद 


। मेरी सास ने फिर जल्लाद को बुलाकर कहा कि रानी 
 निद्रावती को मारकर उसका रक्त मुझे दिखला । में जिस 


क्र हैः $ । 3. * ॥॥ 


स्थान पर दुःख के मारे सतक सी पड़ी थी वहां जल्लाद ने 
आकर मेरी सास का हुक्म सुनाया । तब में दुःखी होती 


: हुई बोली कि हे जल्लाद, मेरे श्राण समान कुमार और 
कुमारी का जो हाल तूने किया है, वैसा ही मेरा भी कर, 


मुझे उनके पास जल्दी से भेज दे । मेरी सास के कूर बताव 


' से जल्लाद को दयां आई ! जल्लाद का कठोर हृदय भी 


द्रवीभूत हो गया ! वह मुझे राज महल से उठा लेगया । 
अपने घर ले जाकर उसने मुझसे कहा कि मैंने राजकुमारी 
और राजकुमार को मारा नहीं है, उन दोनों को छुपा 
रखा है। में तुके भी नहीं मारूंगा । भेरे घर के भीतर के 
भाग में तुम तीनों रहो ! यह कह कर वह दोनों बच्चों को 
मेरे सामने ले आया । में बच्चों को देखकर कुछ सुखी हुईं 
ओर राजा के आने तक जल्लादं. के घर छुपे रहना 
स्वीकार किया और जल्लाद को शाबाशी दी। उसका 
घर राजमहल से कुछ दूर नहीं था । (एक दिन मेरी सास 
पालकी में बेठी हुईं जल्लाद के घर के सामने से जा रही 
थी। कर्मवश प्रभात कुमारी, उस समय रो रही थी। उसका 
शब्द मेरी सास ने पृद्दिचान लिया । वह पालकी में से 
उतर, क्रोध से, गर्जना करती हुई जल्लाद के घर. में घुस 
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आई ।. हम, सच; उसे देख कर कांपने लगे | जल्लाद,उसकी « 
ज्री और हमः तीनों. वन्दीघर में घन्द कर दिये गये । 'मेरी 
सास ने: ऐसा, ग्रापिद्ध किया कि. रानी घदचलन होने: से 
जल्लाद के यहां: जाया। करती थी । ; 

दूसरे दिन मेरी: सास ने एक बड़ा गड़ढाः तेयार कराया 
उम्रमें बड़े २ विष वाले से छोड़ दिये- और हम पांचों को 
वहा ले जाने की सेवकों को आज्ञा. दी। राज सेवक हम 
सब को: कारागार में से: निकालकर गड्ढे के पास ल्ाये। 
प्रचंड क्रोध की.रक्त.मर्ति। चनकर मेरी सास हमारीः तरफ 
देखक़र बोली: “पापी. मनुष्यों ! तुमने महान पाफः किया है, 
उसका फल्न इस गड़ढ़े में गिर कर भोगो !. हे दुष्ट राती .! 
(जल्लांद को: दिखला. कर) इस, नीच. मनुष्य के. साथ अयुक्त 
व्यवहार करते हुए तुझे शम न आई ! कुलठा:! : तृने मेरे 
कुल को. कल्लंकित क़ियाः है, इस कारण तेरे चन्नों सहित 
तुकको विष वाले. सर्पोः के. मुख में! डाल देना; ही उचित 
हैं” में गडढ़े,में बड़े २ सर्प देखकर पृथ्वी पर बैठ.गई. और 
अमु; से इस-अकार प्रार्थना करने लगी “हे अनाथों के नाथ! 
है.दुःख, सागर से तारने वाले ! सत्य के साथी ! हे 
प्ायिय्रों के: विनाशः करने! वाले प्रभ: !. तू. हमारीः संद्यायतां 
के. पे में?तन्े, अनेक सतियों की टेक़. रखी है! जो (मैं 
। सच्ची: झोऊं; ते ख ' सहायता- कर; - दूध: का दूध. और 
गत का पानी करके: ।दिखला:दे | तने द्ोपसे की लजा 


कु 


.. ६ ९०३ ) 
रखी, मेरी भी लेबा रख, हिरण्य कशिपु को मार कर 
पह्ाद को बचाया था, मुझे भी इस दुष्ट राज माता से 
नचा, यह हमें दुःख दे रही है ! है विश्वम्भरनाथ !-मैं दुःख 
से नहीं डरती ! जो जगत में जन्मा है प्रथम या पीछे मरेगा 
ही ! है नाथ ! मुझ पर क्ूंठा आरोप रखा गया है, में 
निर्दोष मारी जाती है, इससे मुझे दुःख होता है ! हे सच- 
राचर व्यापक ! सत्य क्या है; यह त्‌ जानता है, सच की 
लज्जा रख, पापी को दरड दे, यह मेरी ग्रार्थना है |” मुझे 
श्रार्थना करते हुए देख कर प्रभात कुमारी भी प्रार्थना करने 
लगी । मेरी सास सिंह के समान गजना करती हुईं बोली 
“८ कुलठा ! ढूने मेरे कुल को कलंकित किया है, तुझे तो 
इससे भी विशेष दुःख देकर मारना चाहिये ! जल्दी गिर, 
गई में, गिर कर विषध्र सर्पों का भक्य बन जां ! नहीं तो 
स्लेच्छ से गड्ढे में ढकेलवा दूंगी । हे कुलांगारं. पौपिन ! 
पापाचरण करते तुके कुछ विचार न आया * महा सती 
हो ऐसा ढोंग कर रही है, क्‍या ! अब तू गड्ढे में गिरती 
है, या स्लेच्छ को तुझे गिरने की आज्ञा दूं १” में 
यह विचार कर कि मरना तो है ही, फिर अपम्रान से क्‍यों 
मरूं, पुत्र और पुत्री को पकड़ कर गड्ढे में गिरने को ही 
थी कि इतने में राजा वहां आकर खड़ा.हो गया ! ईश्वर 
ने मेरी प्रार्थना सुनकर मेरे पति को भेज दिया हो, ऐसा 
अनुभव हुआ, में और मेरा प्रति छण भेर को. स्तच्च हो 


[ 
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गये । वह इस व्यवसाय को समझ न सका! मेरी सास 
अचानक राजा को आया हुआ देखकर उन्मादिनी हो गई 
उसे कुछ सक न पड़ी, वह स्वयम्‌ उस गड्ढे में कूद पड़ी 
ऐसा देखकर में चोंक पड़ी ! चोंकत ही दुष् लीला का 
अन्त हुआ और में तुम्हारे सामने जाग्रत हो गया ! हाय : 
क्या विचित्रता थी ! में कहां पुरुष और कहां ख्री का 
अनुभव ! जो जो कष्ट मैंने सह्दे हैं, वे सब भूंठे थे, ऐसा में 
जानता हैँ तो भी जब याद आ जाती है तब हृदय कांप 
जाता है ! क्‍या भूंठ में इतनी सांमर्थ्य है ? आश्चर्य है कि 
मैंने सौ व का अनुमव किया परन्तु अपने स्थान से में 
तिल भर भी नहीं खिसका ! सच है, मैंने सदा कष्ट भोगा, 
लंक्ष देकर ही कष्ट भोगा ! में नहीं जानता था कि भूंठा 
इश्य सच्चे से भी सच्चा होकर महा कष्ट का अनुभव 
कराता है !” 

उपर के द्ष्टान्त से मालूम हागया होगा कि सब कुछ 
एक तमाशे के समान हुआ ! जिस प्रकार यह हुआ, इसी ' 
प्रकार संसार की रचना है। जिस प्रकार यह भूंठ था इसी 
प्रकार आत्म.तत््त की अपेक्षा संसार भी भूंठा है। राजा 
नंगे अथेम हालत वेदान्त रहस्य का शुद्ध आत्म तत् है । 
राजा में सुख दुःख, आना जाना आदिक कोई भी विकार 
ने हुआ । गाया को संघने वाली इच्छा को ही सब विकार 
इत्र । राजा विमलचन्द्र आत्म स्वरूप होने से आधिष्ठान 


। 
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रूप है। निद्रावती और सब रचना मायेक है और राजा 
में अध्यस्त है । इस अ्रध्यस्त से अधिष्ठान रूप 
राजा के शुद्ध स्वरूप में कोई विकार नहीं हुआ. इसी 
अकार झुद्ध आत्म तत्व को समझना चादहिये। जब माया 
का छंधा हुआ नशा किसी कष्ट-चोंकने से उतरता है तब 
ही अपने आदध स्वरूप का बोब होता है । 
सब वेसव जो साया में दीखता है, आत्मा का ही 
है इसलिये पेभव थाज्ञा विमलचन्द्र आत्मा है। जब उसने 
माया की तरफ लक्ष दिया--मायिक विचित्र बूटी संघी 
तेव वह विमलचन्द्र से मल़चन्द्र हो गया। अपने आत्मा 
को भूल जाना ही चवेहोश होना था। आत्मा की सब 
स्मृति माया की माल्तितता से उड़ गई और उसने अपने 
की आठउ वर्ष की लड़की जाना, यानी अपने को .पुर्यष्टका 
रूप समझा । जो सी से उत्न्न होता है, वह वास्तविक 
पुरुष नहीं कहा जाता, उसे स्त्री से उत्तन्न हुआ ही कह 
ख़कते हैं । इसी प्रकार माया की बूटी संघने से जो बना 
है, वह जीव है। जीव भाव स्त्री के समान ही है क्‍योंकि 
जीव भाव बुद्धि युक्त होता है, इससे आत्मा को खीपने 
का अनुभव होता है। पुरुष ख्॒तन्त्र और सामर्थ्य वाला 
हैं। जीव भाव परतन्त्र और असामर्थ्य वाला है इसलिये 
उसमें स्लरी के लक्षण होने से उसे सत्री कहें, तो ठीक है । 
जब आत्म भाव हट जाता है और माया का भाव जाग्रते 
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होता है तब जीव कहा जाता है। जब आत्मा की तरफ 
सो जाता है-कुछ जानता नहीं ऐसा जीव निद्रावती है, 
आविधा का स्वरूप होने से भी जीव निद्रावती ६ । 
ज्योतिषी पूर्व संस्कार हैं। चरखा माया का चक्र है । 
तानने वाला, खेंच कर बहुत लम्बा करने वाला, वल् दने 
वाला तकुआ संसार है। संसार के खेंच कर बढ़ाये हुए 
तन्तु का अन्त नहीं आता । इस तकुए के कगने से जीव 
मात्र निद्रा में पड़ता है। सोलह वर्ष यावी जवानी के 
आरम्भ तक सेसारी वायु विशेष नहीं लगता, जवानी आते 
ही संसार की भोग वासना प्रवत्ञ होती हैं। महा अआविया 
से अंध होना नींद है। यत॒ण्य की सामान्य शआरायु का 
प्रमाण सौ वर्ष का है, यह सो वर्ष की नींद है। जब ख्री 
रूप जीव बना तब पति भी चाहिये | पार का राजकुमार 
जीव का पति ईश्वर है वह उसे नींद में से जगाता है। 
सजमाता माया है, जिससे ईश्वर का स्वरूप बना है। 
गाया सूलाविद्या है और विशेष मालिन अज्ञान रूप जीव 
निद्रावती है जो माया के वंश से विरुद्ध वंश की है, वह 
(माया) उस जीव का आत्म सम्बन्ध नहीं चाहती। पुत्र 
पुत्री विवेक ओर वैराग्य हैं। जब सबका नाश रूप दुःख 
हांता है तब एकाअता से ईश्वर में चित्त लगता है। जब 
देर श्रकठ होता है, आत्म साक्षात्कार होता है, तब 
जीव चोंकता है, आद्य माग्ा रूप राजमाता अनेक विष- 
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धर-नवैषय रूप गड्ढे में आप ही गिरकर अपने प्राण त्याग 
देती है। चोंकने से भ्रपंच उड़ जाता है और स्व॒बोध 
होता है। 

जगत में मजहबों की भिन्नता है, सव मजहब एक 
दूसरे से भिन्न भिन्न प्रकार वाले हैं ओर, फल में भी: अन्तर 
वाले दीखते हैं । वेदान्त रहस्य---आत्म, तत्त ही एक ऐसा 
है जो सबका अन्तिम है | उसमें सबकी ही एकता द्वोती 
हैं। आत्मा: ही सबका अध्यात्म: धर्म है, यहीः अन्तिम एक 
तत्व सबकी .समाप्ति का स्थान है। जैसे अनेक नादियां 
भिन्न भिन्न देश में होकर बहने वाली, - बोटी घड़ी, टेढी 
सीधी और स्थान के प्रभाव से अनेक रंग- ओर गुण वाली 
होतीं हैं; परन्तु, समुंद्र उन -सबंका एक . आन्तिम स्थान है 
ऐसे ही . आत्म -तत्व॑ है।' जैसे समुद्र सब नादियों. और 
जलाशयों का आदि और आन्तिम स्थान है, इसी प्रकार 
सब मजहवों और संसार का एक अंद्वेत आत्म तत्त आदि 
ओर अन्तिम स्थान है ॥: चाहे कोई कितना दी धूम: अन्त 
में वहींः पहुँचेंगा । कोईः कितना दी अयल करे, कितना ही 
सामथ्य. प्राप्त. करले; .द्वैत में हुःख ही रहता है | अद्वेतः . 
तत्व-भाव विनाः पूर्ण रूप से 'दुःख कीः निरद्त्ति नहीं हो 
संकती एक अंदेत तत्त ही संपूर्ण दुःखों की 'निवृत्ति का 
साधन हैं, ऐसाः हर किसी जाद्धि वाले की अवश्य स्वीकार 
कंस्ना पडता है | अद्दैत/तत्व. अपना ही: दोने-से शाख्र, 
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युक्ति और अलुभव से यह चात ही सिद्ध होती है कि 
अपने आप में ही अपनी विश्रान्ति होती है, अन्य में नहीं 
होती । द्वैत भावनावलम्बी अंद्वेत आनन्द की न जानकर 
द्वेत के दुःख सहित आनन्दाभास को भले ही पसन्द किया 
करें । अंद्वेत का अनुभव न होने के कारण सत्‌ शास्त्र ओर 
सत्पुरुषों के ऊपर श्रद्धा न होने के कांरणु अद्ैेत को तुच्छ 
समझे ओर दुःख वाले दुःख छोड़ने की राचे न करें यह 
सामान्य व्यवहारिक दृष्टि. से होता है, इसमें कोई आश्रर्य 
नहीं है । ऐसा होना ही अज्ञान का वना रहना है, ऐसा न 

होतोशअज्ञान है ही कहां! . . . क्‍ 
शास्त्र को मानने वाले ओर .न मानने चाले या वेदान्त 
की अति उत्तम बातों से चोंकने वाले सच ही सुख चाहते 
हैं। ऐसा कोई भी प्राणी नहीं है जो सुख की चाहना न 
करता हो । सुख क्या है, किससे सुख होता है, यह बात 
जिसने अपनी ज्ाद्भधे के अनुसार जैसी समझ रखी है, 
ऐसा वह मानता है | अब विचारना: चाहिये कि वास्तविक 
सुख कहां है ? यादि विषयों में सुख माना. जाय तो यह 
वन नहीं सकता क्योंकि .एक ही , विषय जो. एक:को सुख 
कर प्रतीत होता है, वह ही दूसरे को: दुःख रूप: अतीत- 
होता है, इतना. ही नहीं परन्तु एक मनुष्य को .एक समय 
एक विषय सुख रूप मालूम होता. है, वह ही दूसरे समय 
दुःख रूप मालूम होता है। यदि विषयों में ही सुख होता 


ह ( १०९ ) 
तो जब जब वह होता तब तब सुख होना चाहिये था 
अथवा भ्रत्येक को उसमें सुख ही प्रतीत होता किन्तु ऐसा 
नहीं है, यह सवके अनुभव में आईं हुईं बात है, इससे सिद्ध 
होता है कि विषय में सुख : नहीं है। यादि कोई कहे कि 
विषय के सम्बन्ध से सुख मालूम होता है तो यह भी नहीं 
बनता क्योंकि. कोई परदेश में व्यापार करता है। वहां उसे 
एक लाख रुपये का भुनाफा हुआ । यह बात उसे चिट्ठी 
अथवा तार से मालूम हुईै। अभी रुपये का' सम्बन्ध.नहीं 
हुआ है तो भी उस मनुष्य को सुख मालूम होता है । यादि 
सम्बन्ध से ही सुख होतां . हो :तो ऐसा न होना. .चाहिये 
था | यादि कोई कहे कि प्रिय विषय के सम्बन्ध के ज्ञान से 
सुख होता है तो यह ठीक नहीं है : क्योंकि किसी, का पूत्र 
यंरदेश गया हो, वहां बहुत समय तक रह. कर, . पीछे अपने 
देश में आकर अपने पिता से मिले तो बहुत “दिनों के बाद 
मिलने के कारण पिता और पुत्र दोनों को सुख-आनंद होगा 
प्रन्तु .वही पुत्र जब::वहीं रहने क्गे तो .बीस-पचञ्चीस 
दिन के बाद.जो सुख प्रथम मिलाप से पिता पुत्र की हुआ 
था, वह अब ने होगा; सम्बन्ध का ज्ञान.जो जब था सो 
“अब भी है, कहीं चलांनहीं गया वस्तु पार्स ही. है तो.भी 
सुख की न्यूनता है इससे सिद्ध हैं: कि'ग्रिय' विषय के 
“सम्बन्ध ,के ज्ञान. से सुख होंता है, इस ग्रकार.के .सुख की 
व्याख्या करना भी. ठीक॑-नहीं. है । ..प्रिय. वस्तु की प्राप्ति 
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या उसके सम्बन्ध के ज्ञान-से जो सुख मालूम हुआ था 
वह सुख आंतर में था, बाहर नहीं था। आंतर में कोई 
नया पदार्थ नहीं गया था; भाष॑से ही प्रसन्नता हुई थी। 
वह भाव इतना वलिष्ट था कि उसने उस छंण में सब 
भावों को परास्त कर डाला था-एक ही भाव रह गया 
था जो अत्यंत निर्मल था; इस कारण आत्मा जो स्वाभा- 
विक आनंद स्परूप है उसका प्रतिविम्ब उस एक भाव में 
निर्मेत्ता से पड़ा था । यह ही आत्मा का आनन्दाभास 
विषय के सहारे से मालूम होने लगा था। जब चित्त की 
ऐसी एकाग्रता और निर्मलता प्रियता के भाव से हो जाती 
है तब सुख मालूम होने लगता है। वह ज्ञान, सच कुछ 
होते हुए भी जब प्रियता की एकाग्रता नहीं होती तव सुख 
मालूम नहीं होता, यह ही सुख की न्यूनती का कारण 
है। विचार दृष्टि से मालूम होता है कि सुख का स्थार्न 
विषय सम्बन्ध अथवा उसका ज्ञान नहीं है परन्तुं उंसका 
खजाना हमारे भीतर है। आड़ होने से वह हमेको मालूम 
नहीं होता । जब आड़ बहुत॑ छक्म रह जांती है तब आते 
हुए आभास को लोग सुख समभ . लेते हैं ओर उसका 
आरोप विंषयों में करते हैं । वास्तविक सुख का भंडार त्तो 

वेदान्त रहस्य-आत्मा ही है। 
सत्र श्कार के ढुखों की आत्यंतिक निवृत्ति और 
आध स्वरूप की आ्ाति के लिये आत्मा-नअपने को द्दी 
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जानना चाहिये, इसके सिवाय अन्य सबे प्रयत्न 'निष्फल 
है। आत्म तत्व का चोच अपने आप ही होता है। यदि 
बाह्य कथन से दोध करने वाला संमक न सके तो शास्त्र 
और गुरु का उपदेश भी व्यथ ही जाता है। जो अपने 
करने का कार्य है उसे जब आप करेंगे, तव ही होगा, 
शासत्ष और गुरु माया में ही उपदेश करते हैं, उस उपदेश 
से माया की मयांदा में से निकल कर आत्मा को जानना 
जानने वाले का कार्य है। बोध के निमित्त जितने अयत्व 
किये जाते हैं, सब गोख हैं, अ्धान रूप से फल दाता नहीं 
हैं, जो कुछ प्रयत्न ओर उपदेश है, वह अज्ञान की निदृत्ति 
में मदद रूप है, अज्ञान की निव्नत्ति के बाद ज्ञान आस 
होता है। अज्ञान की निद्वत्ति और स्वरूप का बोध दोनों 
भिन्न भिन्न कला के दें इसलिये अज्ञान की निव्वत्ति से बोध 
उसन्न हुआ: ऐसा नहीं कह सकते । बोध स्वरूप अखंड ट्ट 
अज्ञान की निदृृत्ति उसे उत्तन्न नहीं कर सकती ओर 
अज्ञान की संपर्ण निवृृत्ति भी बोध के पश्चात हो हांती 
है। अज्ञानियों के अज्ञान का कारण जो अम है उस भ्रम 
की निद्वत्ति होने पर स्वयंप्रकाश ऐसा जो आत्मा वह 
अपने श्रकाश से आप प्रकाशित होता है, उसे ही वेदान्ता- 
चायों ने दो भाव से मोक्ष का स्वरूप कथन किया है। 
जगत के समस्त दुःखों की अत्यन्त निव्ात्ति ओर पंरमॉनन्द 
की प्राप्ति । जगव के हुःखों की आत्यान्तिर्क निद्वात्ति आँति- 
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व्यवहा रिक सत्ता में है और परमानन्द की प्राप्ति पारमार्थिर्क 
सत्ता में हे इसलिये एक ही से दोनों फलों की सिद्धि नहीं 
होती यथ्यपि बोध दोनों का एक ही वस्तु है । वेदान्त का 
यह बहुत सूद्म रहस्य है । जब तक इसे यथार्थ नहीं समझते 
तब तक साक्षात्कार होना अशक्य है। फंगे, उपासना ओर 
बाद्दे से जाना हुआ सब प्रकार का ज्ञान भाया में है और 
ज्ञान स्वरूप उनसे विलक्षण है। जैसे श्रज्ञान मायिक हैं 
इसी प्रकार ज्ञान भी मायिक है। शान अज्ञान का प्रातिपक्षी 
है और माया की हृद में है । जो ज्ञान त्रिपुटी सहित तुच्छ 
चाद्नि से होता है, वह सब मायिक है । कर्म, उपासना और 
मायिक ज्ञान साम्राज्य मन्दिर के सोपान नहीं है क्योंकि 
सोपान और मान्दिर एक कच्षा में होते हैं, विरुद्ध कक्षाओं 
में नहीं होते । कमें, उपासना और ज्ञान मायिक होने से 


नी 


प्रत्रद्म में अध्यस्त हैं, पत्रद्य सबका आधिष्ठान है। अरध्यस्त/ ' 


ओर अधिष्ठान की कक्षायें मिन्न भिन्न हैं. इसलिये अ्रध्यस्त 
को अधिष्ठान के सोपान कहना मृर्खता है क्योंकि अध्यस्त 
के विशेष विशेष बोध से तो अधिष्ठान का विशेष. विशेष 
अज्ञात होता है । अध्यस्त की निवत्ति और अधिष्ठान के 
विशेष ज्ञान से सब्चा बोध होता है। सब पदार्थ को आधिष्ठान 
कहत हं और उसमें आंति से जो और दीखता है. उसे 
अध्यस्त कहते हैं ।अध्यस्त सच्चा नहीं.होता किन्तु आंति में 
 *दीखते हुए चित्र होते हैं और जिस समय अध्यस्त दीखता है 
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तेब आधिष्ठान का सामान्य बोध होता है, विशेष वोध नहीं 
होता । अध्यस्त की भ्रतीतति में ऐसा बोध नहीं होता कि 
यह अ्रध्यस्त है । यदि अध्यस्त के प्रतीति काल 
में यह अध्यस्त है ऐसा बोध हो जाय तो 
अध्यस्त मिथ्या हो जाता है । अषिष्टान के बोध से 
अध्यस्त का बोध नहीं होता क्योंकि अध्यस्त आन्ति 
का है, वस्तुतः नहीं है। अध्यस्त आँति रूप होने से अनेक 
मनुष्यों को अनेक प्रकार का दोखता है ओर आधिष्ठान एक 
होने से सवको एक ही प्रकार का दीखता है। अध्यस्त 
आदि अन्त में शून्य ओर मध्य में आंति से प्रतीति बाला 
है। अधिष्टान आदि अन्त में सच्चा ओर मध्य में-आंति 
काल में विशेष प्रतीति रहित है । अध्यस्त वस्तुतः नहीं है 
इसलिये आ्रांति में दीखता हुआ भी तीनों काल में है ही 
नहीं और श्राधिष्टान सत्‌ रूप होने से आंति में नहीं दीखता 
हुआ भी वह कहीं गया नहों है तीनों काल में ही है। इस 
प्रकार अधिष्ठान और अध्यस्त का भेद है । जो सबका आच्य 
आधिष्ठान है वह वेदान्त रहस्य है ओर जो उसमें अध्यस्त है 
वह बक्षांड है। अधिष्ठाव ओर अध्यस्त का भेद भी मुमु- 
छुओं के समझने के निर्मित्त, अभेद-का बोध कराने 

लिये कहा गया है, नहीं तो वेदान्त रहस्य ही सम्पूर्ण भरा 
हुआ है। आधिष्ठान की अपेक्षा अध्यस्त और अध्यस्त की 

त्रं, र रा 
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अपेक्षा से आविष्ठान कह जाता है। तल्ज्ञ को तत्त स्थिति 
में अव्यस्त ओर अविठान का भाव नहीं होता, वह तत्त्वमय 
होता है। उसकी दृष्टि में सब कुछ तत्त स्वरूप एक ही 
द्ोता है । 

एक समय एक ज्षत्रिय ओर एक ब्राह्मण दो मित्र एक 
स्थान से दूसरे स्थान की जा रहे थे । चलते चलते साय- . 
काल दो गया और ग्राम थोड़ी दूर रह गया। रात्रि का 
अंधेरा बढ़ता जा रहा था। जिस स्थान पर वे अब थे , 
वहां से थोड़ी दूर पर पीपल का एक विशाल वृक्ष था। 
इन लोगों ने सुन रखा था कि इस पीपल पर एक भृत 
रहता है, रात्रि में आने जाने वालों को दुःख देता है भर 
कभी केभी मार भी डालता है। इस सुने हुए की उन्हें 
पहाँ रहति हो शआंइ। उस पीपल में थोड़ी दूर से उन्हें 
भूत की अस्पष्ट शकल दिखाई. दी । क्षत्रिय चोला “हे. 
भूदेव. ! आम कुछ दूर रह गया है, अंपेरी हो गई है.। मैंने 
सुत्रा है कि इस चृक्ष पर एक भूत रहता है!” बाद्यण को. 
अस्पष्ट तो कुछ मालूम होता ही था वह मित्र के कहने से 
देखने लगा ओर- देख कर बोला “बीर.! तू-सच कहता. 
हे) उस पेड़ के पास देख भूत. खड़ा है। अब अपने आम 
मा किस कार जा सकेंगे! विक्राल भूत.दीखता. है.! 
हाथ पैर फैलाये हुए खड़ा है 


थ. पैर. डा है !” बाह्मण के कहे अनुसार 
लेतिय का भी भृत्त दिखाई दिया। श्राह्मण- बोला *इस 
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भूत ने अनेकों मनुष्य ओर जानवरों की जान॑ लीं है, इस 
स्थान से रात्रि को कोई आता जाता नहीं है ! अ्रंव वह 
हमको जीता नहीं छोड़ेगा ! अब तू अपनी बीरतो को 
दिखला ।” ज्षत्रिय बोला “घवराता क्‍यों है? हिम्मत 
रख । हिंम्मत विना मनुष्य की कीडी की कीमते होती 
है। हमका अपना पुरुषाय काम में लाना चाहिंये । 
ज्त्रिय का वाण ब्राह्मण का मंत्र सांमर्थ्य वाले होते हैं। 
में अपना धनुष चढाता हूं, वाण मारता हूं, त॑ भी अपने 
इष्ट मंत्र का जाप कर, छत्रिय ओर बाह्मण दोनों की 
सामथ्य से भूत भाग जायगा, अथवा मारा ही जायगा !” 
आाद्यण चोला “तुममें तो वीरत्व है, में तो रंक जाह्मरणं हें; 
मुझमें हिम्मत नहीं है, में तों उसे देखते ही घबरा गया है, 
मंत्र जाप और आर्थना शुद्ध चंद्धि और एकाग्रता से होती 
हैं।” ज्ञात्रिय घोला “वाह ! यह घबराने का समय नंहीं 
है, धवराने से काम नहीं चलेगा, तुके अपवी जान की 
जितनी चिंता है, उतनी ही श्ुके अपनी जान की है, तों 
भी में दृढ़ हूं, वाणों से भ्रत को मारने का पराक्रम करनां 
चाहता है, ठ भी थोड़ा पैये रख; इष्ट मंत्र का जाप कर 7 
ऐसा कहते हुए क्षत्रिय ने भरते के ऊपर वाण' चलाना' 
आरंभ किया, पणच को काने पर्यन्त खेंच कर जोर जोर 
से वाण मारने लगा। ऊपरः से-तो वह हिम्मत रखता था 
प्र॑तु.अवेर्र होने से उसके भीतर भय घुस . गया था.। ठ्से 
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वाण चलाता हुआ देख कर ब्राह्मण भी अपने इ्ट मंत्र का 
जाप करने लगा, किसी प्रकार रक्षा हो इसलिये प्रार्थना 
भी करने क्ञगा “हे ईश्वर ! हे दीवबंधों ! आप ही इस 
भूत से हमारी रत्ता कीजिये, हमारा कोई अपराध नहीं है, 
इस दुष्ट ने हमको मार्ग में रोक रखा है, कृपा करके आप 
उसकी बुद्धि को पलट दीजिये, जिससे वह हमारे मार्ग में 
से चला जाय अथवा भरे मित्र के वाण से उसका वध हो 
जाय, किसी भी प्रकार आप हमारी रक्षा कीजिये, विशेष 
देर होगी तो यह जंगल है, अंपेरा हो गया है, जंगल के 
विक्राल जानवर निकल पड़ेंगे, उनका भी हमकी भय है।” 
कत्रिय ने भूत की तरफ खूब ही वाण चलाये, कई तो भूत 
के पास होकर निकल गये, कोई २ उसके लगा भी, परन्तु 
उससे उसकी कुछ हानि न हुई ! वह अपने स्थान से 
किंचित्‌ भी न हटा | अब क्षत्रिय के पास एक दी वास 
रह गया था । त्राह्मण भी स्तुति ओर जप करते करते एक 
घेटा हो जाने से थक गया था। दोनों ही निराश हों रहे 
ये क्योंकि अभी तक भूत ज्यों का तों ही खड़ा था; इतने 
में एक पेड़ की आड़ में से चन्द्र का प्रकाश हुआ । इस 
अकाश में जब दोनों मित्र देखते लगे तो जिसको उन्होंने 
. शत ज़ाना था, वह भूत नहीं था, जो भूत था सो भाग 


गया था, भूत के स्थान में एक खखे हुए 


वृक्ष का 
दिखाई पडा ! हे 


दोनों को अपनी भूल मालूम हुई प्रकाश 
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ने भूत को भगा दिया । दोनों अपनी भूल से व्यर्थ हुःखी 
हुए घवराये, इसका पश्चात्ताप करने लगे और भूत नहीं 
है, आपत्ति नहीं है ऐसा जान कर प्रसन्न हुए । आाह्यण ने 
हँसी करते हुए छात्रिय से कहा "हे वीर पुरुष ! तेरी 
वीरता भूत के ऊपर अनेक वाण छोड़ने पर कुछ काम न 
आइ !” ज्षत्रीय बोला “मित्र मेरी वीरता के समान ही 
तेरे जप स्तुति और तेरे इष्ट ने भृत को न भगाया !” 
आह्ण बोला 'ऐसा क्यों कहता है? मेरी आय्थना ही 
ईश्वर ने सुनी है, उसने ही चन्द्र का अकाश किया है, तब 
ही भूत भागा हैं ।” क्षत्रिय बोला “वाह ! तेरे ईश्वर ने 
अच्छी सहायता की, चन्द्र का प्रकाश हुए विना भूत को 
भगाया होता तो जाना जाता कि ईश्वर ने सहायता 
की !” दोनों ही हंसी खुशी से जिस स्थान पर जाने वाले , 
थे वहां चन्द्र के प्रकाश में चले गये । 

इस दृष्टांत से अध्यस्त ओर अआधिष्ठान को समझना 
चाहिये । इसमें लकड़ी का ठूंठ आधिष्ठान है और दूंठ रूप - 
अपधिष्ठान में प्रतीत होने वाला भृत अध्यस्त है। इसीं 
प्रकार पलतह्म अधिष्ठान है और तद्याण्ड उसमें-अध्यस्त है। 
अँपेरे में भूत की प्रतीति थी इसी प्रकार अज्नान में ्मांड 
की प्रतीति है। उजाला होते ही भ्रृत भाग यया वास्तावेक 
था ही नहीं, ढूंठ ठीक ठीक दोख पड़ा इसी प्रकार ज्ञान 
रूप प्रकाश दोतेद्दी अज्ञान का त्क्ञांड रूप भूत भाग 
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जाता है और वस्तु रूप परजह्म द्वी शेष रहता है। मिस्र 
प्रकार क्षत्रिय की वाण चलाने रूप क्रिया श्रोर ब्राह्मण की 
स्तुति रूप उपासना भूत को भगाने में समर्थ न हुईं इसी 
भरकार शुभ कम और उपासना जगत रूप भूत के निवृत्त 
करने में असमथ है । यदि कम ओर उपासना अमुझु भाव 
से हों तो शुद्धि का हेतु होते हैं परन्तु विना ज्ञान परम पद 
की प्राप्ति नहीं होती । 

जितने धरम यानी मजहब संसार में हैं वे सब सायिक्त 
हैं, माया ही में हैं और माया में रह कर ही ईश्वर का 
श्रनुमान कराते हैं। आत्मा ही एक आत्मिक स्वधर्म है 
क्योंकि आत्मिक भाव आत्मा की निर्मलता में होता है 
ओर मायिक भाव का अभाव करके होता है। अन्य मज- 
हब संसार चक्र में घुमाने वाल्ले होने से हुःख रूप हैं। 
मायिक पम भी जो मायिक भाव से हटाने वाला ओर 
आत्मा की तरफ राचि उत्पन्न कराने वाला हो, वह भापषेक 
, ऐश्वय्व वाले धर्म से अच्छा कहा जाता है क्‍योंकि उसका 
आशय शुद्धात्मा जो व्यापक, अखंडित और सर्वोच्च है, 
व्रह होता है। 

मायिक क्रिया समय पाकर फल्ष देने वाली होती है, 
उससे कप्र की भी आवश्यकता ्ठै । यदि क्रम की गड़बड़ 
है जा4 तो फल नहीं होता । इसमें देश काल भी अनुकूल 
हाना चाहिये। यदि किसी प्रकार उसमें न्यूनापेक हो जाय 
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तो भी फल नहीं:होता । जैसे जमीन में, डालो हुआ बोजें 
अपनी ऋतु में ही फल देता है, योग्य जमीन हो तभी 
अंकुर उपजता “है यानी जब देश, काल, ऋतु, धूप, 
छाया, पानी रक्ता आदिक संपृर्श साधने युक्त होता है तव 
ही बीज फल देता है। सब मजहबों की क्रिया और उपा- 
सना में मी यही नियम है | स्थृत्न क्रिया कर्म कही जाती 
है और उत्म-मानसिक क्रिया उपासना कहलाती है। 
दोनों ही कर्म स्वरूप हैं । जो जो के! साध्य-कर्मोत्पादंक 
फंल हैं उन सबमें ही उपरोक्त नियम की ऑवश्यकंदों है 
प्रन्तु ज्ञान में यह नियस नहीं है ! उसमें क्रियां-कर्म की 
आवश्यकता न होने से किसी नियम की आवश्यकता 
नहीं है क्योंकि ज्ञान फल रूप से किसी से उत्रन्न होने 
वाला नहीं है। ज्ञान स्थूंते क्रिया नहीं हैं, उसे मानसिक 
क्रिया भी नहीं कह सकते। जो उसे भांनसिंकें क्रियां कंहँते 
हैं, वे उसे न समझ कर ही ऐसा कथन केरंते हैं। हम 
जिस आत्मबोध को कहते हैं, वह मानसिक क्रिंयां नहीं है 
क्योंकि वहे अपने स्वरूप का बीचे है। अपने बोध में 
क्रिया की आवश्यकता नहीं है । अबीध का हटना किया 
रूंप उपाय साध्य भत्ते हो परन्तु बोध किये सांध्य नहीं हैं 
क्योंकि जो अंखंडित और नित्य हैं, उसे कोई क्रिया 
उससे नहीं कर संकंती । इसीं कारण ज्ञार्ने में.कोई क्रिया 
नहीं है, क्रिया. नहीं - तो कर्म भी नहीं हैं, वह . अत्येक् हैं 
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और तत्तूण फल स्वरूप है। बोध होते ही आनन्द स्वरूप 
का भान होता है। जैसे अपेरे आदिक में दोष से पड़ी 
हुई रस्सी को सर समझ कर जो डरा है वह आंति से 
है। जब रस्सी का ठीक ज्ञान होता है तब आंति में हुआ 
डर ऋण भर भी नहीं टिकता, इसी प्रकार ज्लान का- फल 
है। स्वरूप के ज्ञान यानी आत्म रहस्य का बोध होते ही 
अनेक जन्मों के अच्श्य और सृद्म सब पापों की निवृत्ति 
हो जाती है, मुक्ति का आनन्द उसी छ्ण से होता है 
और अखेंडित रहता है। शरीर रहते हुए ही मोच्य सुख 
का अनुभव होता है। यह ही वेदान्त रहस्य में सब से 
विशेषता है। व्यवहारिक सब कामों में कामना होने से 
बाधा होने का भी संभव होता है। स्वबोध में व्यवहार 
और भायिक पदार्थों से सम्बन्ध नहीं है, उनकी कोई 
कामना नहीं होती इसलिय बाधक नहीं हो सकते । जिस 
मुमुछ्चु को व्यवहार आदिक ज्ञान में मालूम होता है. वह - 
उत्तम मुमुझु नहीं है, न दीखती हुई भी उसकी कामनायें 
गहराई में पड़ी हुई होती हैं। सच्चे विवेक वाले को कोई 
बाधा, नहीं है। प्रारव्ष का बोध भी स्ववोध में बाधक नहीं - 
है। सामान्य मनुष्यों को वह बाधक दीखता है परन्तु 
वास्तविक में बाधक नहीं द्द क्यों कि प्रारब्ध स्थल भाग का 
होता है और स्वबोध तो स्थुल, सद्म दोनों से रहित है । 
यदि मुमुक्षु दशा में मुमुज्षुको. बोध सुद्म-मानसिक सालूर 
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होता हो तो भी स्थूल प्रारव्ध के भोग सक्म बोध को 
परास्त नहीं कर सकते, क्योंकि स्थूल का बाधक, उससे 
विरुद्ध दूसरा स्थृूल्न ही हों सकता है। इसी प्रकार सृच्म 
में भी उससे विरुद्ध स्वभाव का सृच्म ही रोकने वाला हो 
सकता है इसलिये स्थूल आरव्ध जब मानसिक में ही बाधक 
नहीं है तो स्ववोध जो मायिक स्थूल, सद्म ओर कारण 
तीनों से विलक्षण स्वरूप है, उसमें किस प्रकार बाघक हो ! 
हमारा ग्रारव्ध अनुकूल व होने से हम बोध नहीं कर सकते' 
यह कहना कहने वालों की दुर्चलता है। ऐसे वाक्‍्यों के 
कहने से सिद्ध होता है कि इस प्रकार कहने वाला पूर्ण रूप 

से माया से हटने को तैयार नहीं है । 
एक चड़े भारी शहर में एक साहकार रहता था। 
देशावरों में उसकी बहुत कोठियां थीं ओर इस समय में 
वह ॒ सब से विशेष श्रीमान्‌ समका जाता था। कोई 
चालीस वर्ष की उसकी उम्र होंगई थी। वह स्वभाव से 
हंसमुख, नीतिवान्‌ और घमात्मा था, छोटे, बड़े नौकरों, 
गुमाश्तों ओर लड़कों तक के साथ सामान्यता से वर्तता: 
था । सब उसे चहुत चाहते थे ओर ईश्वर के अवतार के 
समान समझते थे । संयोग वश इस अवस्था में जच. कि 
उसे सब प्रकार का सुख था, उसको शरीर सम्बन्धी दुःख 
हुआ यानी उसे बहुत छींके आने लगीं। प्रथम तो उसने 
समझा कि बलगम का फिसाद हांगा, सर्दी होने वाली 
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होगी । कुछ दिन पीछे सर्दी तो थोड़ी होकर निदृत्त हो 
गई, छींकें आना चन्द न हुआ । अब उसे मालूम हुआ कि 
छीकों का आना सर्दी से नहीं है / कीई रोग हो गया है 
इसलिये वह छींकें मिट्ने का उपाय करने लगा। पेसे का 
ठोटा था ही नहीं, एक डाक्टर की दवा करने लगा। 
कितने दिनों तक दवा की परन्तु छींकों का आना चन्द न 
हुआ, प्रथम से भी विशेष छींकें आने लगीं । दूसरे डाक्टर 
की दवा की, उससे भी आराम न हुआ । ज्यों ज्यों दवा 
दीती जाय, सो त्यों छींके बढ़ती जायं | वैध और हकीमों 
का इलाज भी कराया गया परन्तु साहकार का रोग किसी 
से भी निवृत्त न हुआ । छः मास में दस चारह हजार रूपया 
खर्चे हो गया। अब उसकी हालत विगड़ गई थी, वह | 
कोई काम एकाग्रता से नहीं कर सकता था। क्षण छण में 
छींकें एकाग्रता को मंय कर देती थीं। बुद्धि पिकल हो 
जाती थी। खाते, सोते, बैठते, उठते किंचित भी चैन 
नहीं था। न तो व्यापार घन्षे में ही बुद्धि काम देती थी, 
गे छुछ भजन भाव ही हो सकता था। वह वारम्थार अपने 
रोग को पिक्कारता, अपने प्रारव्ध की निन्‍दा करता और 
शांति चली जाने से सब पर कुद्ा करता था । बहुत छींकों 
* कारण कभी कमी छुखार भी हो आता था । इस ग्कार 
हे ह हे ४ का ४०३ कैबह छोड़ा नहीं 

के 2 छे अच्छ वध, हकोम अथना 


( १२३ ) 
ढाक्टर सुने जाते थे उन सबके पास गया, मन माने दाम 
खर्च किये परन्तु रोग निवृत्त न हुआ । यह रोग क्‍या था! 
वैद्यकीय परीक्षा का एक महान अश्न था ! जिसमें अभी 
तक सब फेल ही होते जाते थे । अन्त में एक ने कहा कि 
मुम्बई में चले जाओ, वहां एक अमेरिकन डाक्टर बहुत 
हुशियार आया है, आपका रोग उसकी दवा से अवश्य 
चला जायगा । साहकार ने उसकी बात मान ली और 
गुमाश्ते, नोकरों को साथ लेकर वह सुम्बई पहुँचा । मुम्बई 
में उस डाक्टर की बहुत प्रशंसा सुनकर॒वह बहुत असन्न 
हुआ और एक हजार रुपये की एक येल्ी लेकर डाक्टर 
साहव के पांस पहुँचा । येली भेट की ओर अनेक प्रकार 
से विनती करके कहा “डाक्टर साहब ! छींकों की बामारी 
से मेरा दम वाक में आ गया है, क्षण भर भी झुभे चेन 
नहीं पड़ता, आपका बड़ा नाम सुनकर आपके पास आया 
हैं ।? डाक्टर ने आश्वासन दिया ओर यन्त्र द्वारा मुख, 
नाक आदिक सब शरीर को देखा ओर छींकों के आने का 
कारण निश्चय किया । यह ज्लोगों के दवा लेने आने का 
समय था, बहुत से बीमार बैठे हुए थे, ऐसा देख डाक्टर ने 
साहकार से कहा “आप शाम को चार बजे आइये ।” 
सेठ ने कहा “क्या मेरी बीभारी मिट जायगी ? क्‍या आप 
चार बजे दवा देंगे ?” डाक्टर ने कहा “बीमारी अवश्य 
मिंट जायगी ! इसका इलाज में चार बजे करूंगा !” साह- 


( १२४ ) 

कार बोला “कितने दिन में आराम हो जायगा 7” डाक्टर 
इंसता हुआ चोला “इसमें दिनों का क्या काम है ? चार 
बजे ही तुमको आरोग्य करके भेज दूँगा !” साहकार असन्न 
होता हुआ और आश्र्ग्य करता हुआ मुकाम पर आया। 
शाम के चार बजे साहूकार डाक्टर के पास पहुँचा । डाक्टर 
उसे एक एकांत कमरे में ल गया । वहां ले जाकर उसने 
उसे ठीक रीति से लेटाया और एक कैंची लेकर उसके नाक 
के वाल जो बढ़ गये थे, काट डाले और साहकार को उठा 
कर कहां “चलें जाइये, आपकी चीमारी चली गई है !” 
सहकार ने देखा कि बाल काटने के वाद एक भी छींक 
न आई, प्रसन्न होकर वह चलने लगा । एक नोकर जो 
उसके साथ था, कहने लगा "सेठजी ! आपने हजार रुपये 
क्यों दे दिये ? उसने तो कुछ भी काम नहीं किया, न दवा 
दी !” सेठ बोला “बुद्धि की विशेषता है, बुद्धि से उसने 
हजार रुपये लिये हैं, इसकी बुद्धि के सामने .हजार रुपये 
कुछ मी नहीं हैं ! परिश्रम का फेल नहीं होता, चुद्धि का 
ही विशेष फेल होता है ।” ह ह 
. अब विचारना चाहिये कि -सांहकार को क्‍या 
४ छुआ था, काई. भी रोग नहीं हुआ था। जो 
वासाश्वास नियमित रीति से चलता था, उसमें -कोई 
राम नें था, जठराग्नि बिगड़ी नहीं थी श्वास 
चलने के मा में : बाल 'बढ़ जाने से रुकावट हो गई 


( ११४५ ) 
थी । इस रुकावट के कारण श्वास कठिनता से चलने से 
छीके आती थीं । यदि श्वास में विगाड़ा हीता और उस 
से छींके आती होतीं तो रोंग समझा जाता, जिसकी 
निव्वाति ओपषाधे आदिक पीने की क्रिया से होती । कैंची 
से बाल काट देना ऊपर से क्रिया दीखती है परन्तु वह 
वाल काटने के निमित्त ही है। बाल कट जाने से जिस 
रुकावट के कारण छींकें आती थीं, वह रुकावट बन्द हो 
जाती हैं। श्वास की क्रिया में कोई विगाड़ न था, बाल 
कटने के वाद सुधार होगया । इसी ग्रकार 'ज्ञान को-आत्म 
बोध को समझना चाहिये। उसमें किसी प्रकार का विगाड़: 
नहीं है । जैसे नाक में वाल वढ़ जाने के कारण डींकों के 
साथ अशांति हुई थी इसी प्रकार आसाक्ति, कामना आदि 
वाल बढ जाने से, समान रूप का जो आत्म तत्त्त है; .उस 
की समानता में तो अवरोध नहीं है, ' किन्तु .श्वास ' वहन 
मार्ग में है, इसी अज्ञान से जगत्‌ के हुःख हैं। अवरोध 
रूप अज्ञान को काटना क्रिया रूप है परन्तु आत्म बोध 
क्रिया साध्य वहीं है । जैसे बाल काठते ही बहुत समय 
का रोग छण भर में निवृत्त हों गया इसी अकार अज्ञान 
कट जाने से अनेक जन्मों का लगा हुआ जं॑न्म मरण रूप 
रोग क्षण भर में निवृत्त हों जाता है। यह ही :शान का 
प्रत्यक्ष फल है। ज्ञान का अत्यक्ष प्रथम.नहीं था, अब नया 
उत्न्न हुआ हो, ऐसा नहीं है, वह तो : हमेशा- अत्यक्ष ही 


( १२६ ) 

है, उसे अप्रत्यक्ष करने को किसी की सामर्थ्य नहीं है । 
प्रत्यज्ञ होता हुआ भी अज्ञान से अग्रत्यक्ष के समान अतीत 
हो रहा है, यह ही दुःख है । जैसे श्वास के उतात्ति लय 
स्थान में! कोई विकार न था, न उससे छींकों का सम्बंध 
था, छींकें बाह्य प्रदेश में थीं, आंतर में न थीं इसी प्रकार 
आत्मा का अश्ान और जगत्‌ से कुंड सम्बंध नहीं है न वस्तु: 
रूप से दोनों का मेल है इसी कारण आत्मा अखंडित 
ज्ञान स्वरूप कहा जाता है। साहकार के रोग के समान 
जगत्‌ का महान्‌ रोग दीखता हुआ भी वास्तविक में 
है नहीं ओर है ऐसा मानने वालों का छण भर में 
द्वी निवूंस हो जाता है। बाल काटने में कोई अवरोध नंहीं 
है,. न विक्रिया होने का सम्भव है क्योंकि वाल बहुत 
मुलायम होते हैं, ऐसे ही बालों के समान जगत प्रतीति 
मात्र है--मालूम होता है। विवेक और वैराग्य दो फने 
वाली कैंची से जगत्‌ के दुःख कट सकते हैं। ऊपर के 
दष्टान्त में साहकार जीव है, छींकों का आना जगत के 

दुःख हैं। बालों का बढ़ जाना वासनाओं का बढ़ जाना 
है। अनेक, वैद्य, डाक्टर, हकीम देतवादी गुरु शास्त्र हैं। 

वे आराम नहीं. कर' सकते। बाल काटने वाला डाक्टर 

सदगुरु है । क्‍ । 

वेदान्त तत्व: यानी अक्च को अद्वैतः कहकर समकाया' 
नाता है परन्तु: वह अद्गैत है, ऐसा'में: सर्मकना चाहिये- 


>न्‍मन्‍मक 
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क्योंकि द्वैवत ओर अबद्वैत एक दूसरे से विरुद्ध और आपेक्षिक 
हैं। एक से दूसेर की सिद्धि होती है।जब हैत कहा 
जाता है तब अद्दैत उसके विरुद्ध पक्ष का है, ऐसा समभते 
हुए समझा जाता है यानी नकार के भांव से भी हेत 
भाव ही रहता है। द्वैत दो को कहते-हैं । सब संसार दो 
का विस्तार रूप जो अनेक प्रकार का है, वह दंत है । हवैत 
नहीं है, ऐसा अभथ अद्दैत का होता है यानी जहां दो 
: अथवा दो का विस्तार नहीं है, उसे अद्दत कहते हैं । ऐसा 
अद्वेत एक है यानी एक को अ्रह्देत ओर दो को द्वेत कहते 
हैं । इस प्रकार हैत के नकार भाव से ऋद्वेत परब्नह्न है, ऐसा 
न समभना चाहिये: क्योंकि द्वेतःओर अद्वेत-दोनों का बोध 
माया: में ही द्वोता है। जिसका- बोध माया में ही होता है; 
ऐसा -अद्दत अद्य नहीं है ।.अपँच को. सब भावों सहित इृठाने 
को यानी अज्ञान को समूल हटाने-के निमित्त द्वेत का 
निषेध किया है, अछत को निषेध रूप नहीं कहा है, वस्तु 
का निषेध न समझना चाहिय। वास्तावैक-जों ढैत, अद्वेत 
से विलक्षण है, जिससे और जिसमें द्वेते और अद्वत दोनों 
सिद्ध होते हैं, उस अनाचन्त तत्व-जअक्य को समभने-के 
लिये ही. अद्त कहा है। अत से एक ऐसा भी न सम- 
भना चाहिये क्योंकि उसमें एक अथवा' अनेक की: संज्ञा 
नहीं है। जब समझाया जाता: हट तब द्वेत:में:ही कथन 
करना पढ़ता कै लक्कपहुँचाने की अद्देत कहा: जाता है, 


( श्श्८ ) 
जैसे अक्म, परमतत्व आदिक शब्द सममाने के निमित्त हैं, 
इसी प्रकार अद्वेत शब्द भी समझाने के निमित्त कहा गया 
है। वह अद्दैत किस प्रकार का है, कसा है, इसका ए 
चोध अनुभव से ही होता है क्योंकि तरह घोधगम्य तत्त्त 
है ॥ इस प्रकार परज्रद्य ओर आत्मा को एकता करत हुए जी 
चोध होता है, उसके निमित्त सब प्रक्रियाओं, उपासना 
ओर उपदेश को भी समझना चाहिये। शब्द-शध्द के 
निमित्त नहीं है, बोध के निमित्त है ऐसे ही उपासना उपास्य 
के निमित्त नहीं है परन्तु आत्मा के निमित्त हे यानी अवि- 
चूल तत्त अपने स्वरूप के बोध के निमित्त है। जेंसे अनक 
ग्रकार के शब्द जो बोध के सहारा रूप समरभे जाते हैं 
इसी प्रकार भह्मय के सच नाम, गुण, विशपण, उपासना 
ओर युक्तियों को समझो 4 बोध के बाद ये सव मायिक 
और तुच्छ हैं, ऐसा निश्चय होता है। जैसे जब कोई मकान 
बनाता है: तब उसमें वतली आदिक के भूंठे खस्भे मदद 
रूप लगाये जाते हैं, इसी प्रकार उपासना आदिक को 
शाद्ध के हतु समझो। वे प्रधान नहीं हैं, परम्परा चोध 
का साधन रूप हैं। बोध का 'मुख्य साधन ज्ञान ही कहा 
गया है। 
.. यदि कोई मनुष्य ज्ञान आ्राप्ति के निमित्त अन्तःकरण 
की शुद्धि करने में लग जाय॑ यानी निष्काम कर्मयोग में 
अत्त ही, ज्ञान के अधिकारी के लक्षण प्राप्त करने का 


कला औ ध्यंग न जी औिधलह 
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अवत्त कर और श्रवण मनन आदिक में लगे, परन्तु इस 
नकार के अयत्न से एस शुद्धि ओर स्वरूप का बोध न हो 
तो भी शुद्धि के लिये किया हुआ पग्रवत्त निष्फल नहीं 
जाता, उच्तके संस्कार नाश नहीं होते किन्तु समय पर वे 
संस्कार उत्तन्न होकर चली हुईं चाल से वह आगे चलेगा 
यानी अपूर्ण रही हुई शुद्धि के कार्य को समाप्त करके बोध 
प्राप्त कर लेगा | कोई भी आरम्म किया हुआ शुभ अथवा 
अशुभ कर्म पूर्ण न हो तो भी उसके संस्कार सुक्म में पड़ 
जाते हैं ओर समय पाकर वे ही संस्कार उस कार्य को पूर्ण 
फराते हैं । जब संसार की चाल के संस्कार ही नहीं रुकते 
तव इससे विशेष श्रेष्ठ ज्ञान श्राप्ति की तरफ ले जाने वाल 
संस्कार क्‍यों रुकेंगे ? बोध का होना कुछ कठिन नहीं है ! 
अपना ही बोध करना है इसलिये इतना सुलभ और कोई 
नहीं हो सकता तो भी तुच्छ बुद्धि वाले आत्म बल हीन 
स्वचोीध को प्राप्त न कर सके तो भी उन्हें ज्ञान आप के 
अ्रयत्त में अवश्य लगना चाहिये। अबच की इंद्धि के 
संस्कारों से प्रपंच निद्नात्ति रूप स्ववोध होने के संस्कारों में 
विशेष तेजी रहती है। वे संस्कार छुभ कर्मों के फल से भी 
श्रेष्ठ समझे जाते हैं क्योंकि उन संस्कारों का भाव वेराग्य 
के कारण संसार की इद्धि रूप नहीं है। यांदे ऐसा -कोइ 
संसार से निनवत्त न भी हो तो भी उसका भांव उच्च होने 
र, ९, 


( १३० ) 
से चह स्वर्गादि में जाने वांले पुरय कर्म वाले कीगों से 
श्रेष्ठ है। उसके पूर्व के अज्ञान के संस्कार भी जन्म लेने के 
बाद बोध की तरफ परवश खिच जाते हैँ इसी कारण बोध 
के निमित्त प्रयत्न करने में किसी को चुकना न चाहिये। 
प्रयत्वम की सफलता से जींचे माक्ति के आनन्द का भ्राग्ी 
होता है और निष्फत्त जाय तो अन्य जन्म में सब से श्रेष्ठ 
महात्मा होकर मुक्त होता है। किसी ग्रकांर उसका अद्वित 
नहीं होता । अबत्ल करते हुए ज्ञान श्रात न हो तो भी उस 
मनुष्य को मनुष्य जन्म का अथ सांथेक हुआ ही समकना 
चाहिये क्‍योंकि अब वह गिरने वाला नहीं है परन्तु ऐसे 
का जो दूसरा जन्म होता है, वह महा दुलभ जन्म होता है 
क्योंकि एवं संस्कारों से उसका यह जन्म श्रन्तिम जन्म 
होता है। 'सर्व वासुंदेव मय है” उसे ऐसा स्पष्ट चोध होता 
है। वह सच ज्ञानियों को भी वंदना करने योग्य है। 
उसका ही ठीक रीति से वेदान्त रहस्य-त्रह्म स्वरूप में 
पूर्ण ठिकाव होता है, ज्ञान भूमिका वह पूर्ण अनुभव 
लेता है। 
वेदान्त तत्त्व व्यापक होने से वोधके साथ ही परमार्नद 
धूप फल वाला हाता हैं। बोध और फल के बीच में अंतर 
फत्न को ग्राप्तिके 
बीच में अन्तर होता है। कितनेक कम और उपासना की 


( १३१ ) 
किया और उसके फंल के बीच में कई, जन्मों का अन्तर: 
होता है परन्तु आत्म बोध में ऐसा नहीं है। जो क़र्म और 
उपासना आदिक के कम प्थकू भाव,से किये, जाते हैं, 
उचका फल्न शथक्‌ भाव से ही ग्राप्त हो, ,जब ऐसे फल के 
भाव रूप योग को करते हैं, तब योग से कर्म भाव के 
संस्कार उत्नन्न होते हैं। जब वे संस्कार .च्ढ हो जाते हैं 
तब वासना रूप होते हैं ओर वासना जब पक जाती है तब 
फल देने के निमित्त प्रारव्ध रूप अद्श्य चनता है, जब 
उसका समय आता है तब वह फल देता है । इसमें भी 
फल तव ही होगा जब इस क्रम में किसी ग्रकार की बाधा 
न पहुँचे । तत्व बोध आत्मा का ही होने से और आत्मा 
सप व्यापक होने से और आत्मा के सामने अन्य कोई 
विष्त करने की शक्ति वाला न होने से बोध के साथ. ही 
क्ृतार्थता रूप फल की ग्राप्ति होती है। यह वेदान्तं की 
के फल से अलौकिक विलक्षणता दे । जो जल्दी फल 
देने वाला होता है, उसे ऐसा कहते हैं:-इस हाथ से दो, 
उस हाथ से लो ! वेदान्त तत्व में इतना भी्‌ 'विलम्ब नहीं 
'है। आत्म बोध जीते जी फल देने वाल्मा हैं। बोध का 
फल भोगने के लिये स्वर्यादिक में मर कर जाने की आव- 
श्यकता नहीं है, वर्तमान शर्रर में ही फल होता है और 
शरीर के बाद भी; शरीर पूढा हों, जवान हो, रोगी ही, न्‍ 
निरोगी दो, अकेला हो या सबके समुदाय में दो, ऊंच 


( १३२ ) 

जाति हो या नीच जाति हो, फल में किसी प्रकार की 
रुकावट नहीं होती यानी वेदान्त रहस्थ जीते जी अखे- 
डित परमानन्द रूप फल के प्राप्त करने की अपनी (आत्मा 
की) विद्या है। जिसको कर्म द्वारा स्वर्ग के सुख-ऐश्वर्य 
का फल होता है उसे मनुष्य शरीर में स्वर्ग के भोग नहीं 
हो सकते, उनके भोग के लिये उसे स्वर्ग में ही जाना 
पड़ता है और स्वर्ग सुख क्रियां के समान हद वाला है, 
समाए्ि के बाद वह सुख चला जाता है। परमानन्द की 
प्राप्ति का तो कभी नाश नहीं होता, एकसमय प्राप्त हुआ, 
अखाडित रहता है। स्वर्ग सुख भोगने को जाने वाले के 
समान परमानन्द के लिये ज्ञानी को शरीर का त्याग करना 
नहीं पड़ता । सब अवस्था, सव स्थिति और सब देश 
काल उसके लिये अनुकूल ही होते हैं । स्वर्ग में सुख 
भोगने वाले आपस में ईर्षा से जलते रहते हैं । स्वर्ग का 
अधिपति इन्द्र भी 'भेरा पद कोई और तपस्वी छीन न ले' 
इस चिंता में रहता है परन्तु परमानन्द से न कोई ईर्षा 
करता है, न किसी का पद अष्ट होने की चिंता रहती है। 
उसमें कमी भी ४ विष्न नहीं होता इसलिये परमानन्द 
निविष्ण हद जैसी स्व में स्वार्थ हानि की चिंता रहती 
है, ऐसी जय स्वरूप वाले ज्ञानी को नहीं रहती । इन 
अनन्त गुणों से बेदान्त रहस्प का नाम 


से राज विद्या, महा 
विद्या, .अखंडित सुख की विद्या है। 


( १३३ ) 

सच धर्मा का एक पूर्ण धर्म, सब मजहबों “का 
एक प्र्ण मज़हब, सब शास्त्रों का एक महान्‌ शास्त्र 
ओर सच अज्यांड का आत्मा एक सच्चिदानंद, व्यापक तत्त् 
वेदान्त रहस्य है। इस तत्त्त से ही साष्टि, स्थिति और लग 
होता है और उसी में होता है। वह ही सब का आधार 
ओर अविकारी आच्य स्वरूप है । इस तत्त्त के सिवाय ऐसा 
सत्‌ तत्त्त कोई है द्वी नहीं तों उसके चरावर का या उससे 
/ विशेष कहां से होगा ? सब का अधिष्ठान होने से वह सब 
से महान है ओर अज्ञानियों की समझ में नहीं आता इससे 
छोटे से-छोया ओर आत्मस्वरूप होने से चहुत सत्म है। 
कोई भी मायिक पदाथ उससे सृद्म्म नहीं है क्योंकि वह 
सत्र में ही आत्मस्वरूप से स्थित है। वेद जब दूध रूप 
आर उपनिषद्‌ मक्खन रूप है तब वेदान्त तत्त्त घी रूप है॥ 
जब शास्त्र वाणी रूप है तक वह वाणी का आत्मस्वरूप 
वक्ता है । मजहव एक प्रकार का वरंडा वां कर ठिके हुएं 
हैँ इससे वे ह॒ृद में हैं हद वाले हैं और परतंत्र -हैं । आत्म 
मजहब का कोई वरंडा नहीं है, वह किसी हृद में घिरा 
हुआ नहीं है; अपना स्वरूप होने से बेहद और स्वतंत्र हे, 
सच का सार सच का रण वत्त वही है । शरीरादिक की 
हद में रहे हुए वेहद को जो जानता है वह ही ज्ञाता कहां ' 
जाता है। जिसकी कामना से अचक अकार की तपश्चर्या 
आर जह्यचर्या आदिक साधन किये जाते .हैं, जिसकी 


( ११४ ) 
कामना. से ब्रह्मांड, भर का ऐश्वर्य तुच्छ समझा जाता है 
जिसकी कामना से व्याक्ति भाव का भी विनाश कर दिया 
जाता है वह ही वेदान्त रहस्य सव कामनाओं का पति 
रूप महान समुद्र है। अज्ञानियों को वह पर्वत के समान 
महान्‌ दुस्तर है, मुमक्चु की तिल की ओठ. पहाड़ के समान 
है और श्ञानियों को प्रत्यज्ञ अपना आप है। वह सब 
दुःखों की निम्नृत्ति रूप है परंतु माग्रा के परदे से विपरीतता 


भास रही है। माया में ही अपनी ओर अपने स्वरूप की 
पहिचान नहीं रहती । 


'चेतर्सिह नाम का एक राजा था, शीलवंती उसकी 
रानी श्री । दोनों में अपूर्व श्रेम था | एक दिन रानी राजा 
से-कहने लगी “महाराज ! मेरे स्वभाव में परिवर्तन हो गया है 
मु चेन नहीं है ऐसी इच्छा' होती है कि नाव में बैठकर जल्ल 
ग्रात्रा करूं तो अच्छा हो !” शीलवती इस समय गर्भवती थी, 
राजा ने उसकी इच्छा पूर्णी करने का विचार किया। एक द्विन 
शामकोः राजा रानीकी साथ लेकर नौकामें बैठा और मल्लाहों 
' को नाव चलाते की आज्ञा. दी । नाव चलने के थोड़ी देर 

पादु-हवा का.रंग पत्ेट गया । शांत हंवा चलना चंद हो 
ग़वा आर उपके बदले अ्चेड़ वायु जोर से. चलने लगा । 
साथ ही इपर-उघर से बादल एकत्र होगये और मृसलाधार 
पानी पड़ने लग:!-मह्लाह घबरा गये । भाव को चीच-में 
से किनारे पर लाते को, उन्होंने चहुत , प्रयत्न किया , परन्तु 


( श३५ ) | 
नाव हट न सकी ओर जल की भारी तरंगों से उछल्लने 
लगी । नाव के टूटने की नौचत आ गई। “दूटी अब दूटी' 
हो रही थी। इस ग्रकार हवा का स्वरूप देख कर रानी 
चहुत घवराई । राजा को भी रानी के गर्भपात होने की 
शंका हुईं । एक भारी हिलोरां आया, नाव उसके साथ 
खिचती हुई चली और एक भारी खड़क से टकरा कर टूट 
गई और उसमें भक ९ करता हुआ जल घुस गया। सबकी 
जान पर आ बनी थी । भारी तूफान ओर टूटी हुई नाव 
में से ईश्वर ही बचावे तो चच सकते हैं, एसा सोचकर सब 
ईश्वर से प्राथना कर रहे थे, इतनेमें एक ओर भारी हिलोरा . 
आया और नाव टूट गई ! जिसको तेरना आता था; वह 
प्रयक्ष करके तैरने लगा और अपने बचने की चेष्टा करने 
लगा ! राजा रानी और मल्लाह सव अलग २ चहने लृगे। 
राजा किनारे पर न था सका । रानी को नाव की एक 
टटी हुई पटरी हाथ लग गई, वह उस पर चैठ ग़ई । पटरी 
बहती २ वहुत दूर चली गई । समुद्र के समीप्र एक जेयल 
था, वहां रादी पटरी पर से उछल पड़ी और कितनी ही 
देर तक वेहोश पड़ी रही । जब स्व की ध्रुप लगी तब 
उसे होश आया। वह वहां बैठी हुई दो. द्विन तक रोती 
रही और रोते २ थक कर तीसरे दिच जेगल में चल् पड़ी। 
नहीं रहता था ओर जंगली जानवर भी 


बहां काई मनुष्य वहां हढें। 
वृक्षों से घिरा हुआ शून्याकाश ही 


नये। चारों तरफ 


( १३१६ ) 
दिखाई देता था। इस जंगल में रानी ने पर्ण कुटी बना 
कर निवास किया, जेगल में से वनफल लाकर उनका 
आहार कर के वह अपने दुःख के दिन व्यतीत करने लगी 
इस श्रकार कितनेक दिन व्यतीत हुए, गर्भके नव मास पूर्ण 
हुए, रानी ने एक पुत्र को जन्म दिया । जिस राज पुत्र के 
जन्म समय भारी आनंदोत्सव होता है, उस कुंमार को 
एक चुल्लू पानी देने के छ्लिये भी कोई स्री रानी के पास 
न थी। रानी की सेवा करनें को एक भी दासी न थी ! 
रानी ने अपने हाथ से ही कुमार को स्नान कराया, पत्रों 
की शैया . करके सुल्ाया ओर जल के स्थान पर कपड़े 
धोने को यई ! 
इस समय नदी में से कामभद्र नामक एक राजा की 
नाव जा रही थी । रानी को देखते ही काममभद्र भुग्ध 
हो गया, किनारे पर उतर आया और अपने मनुष्यों से 
वलात्कार रानी को उठवा कर नौका में बैठा कर चलता 
हुआ । रानी ने अपने कुमार को लेने की वहुत ग्रायना की 
परन्तु कामभद्र ने एक न सुनी । रानी विल्लाप करने लगी 
“हाय देव ! तूने क्या किया ! राजकुमार का क्‍या हात्न 
होगा £ तुरन्त का जन्मा हुआ घोर अरण्य में पर्णकु्ी में 
निराश्रय पड़ा है, वहां उसे दूध पिलाने वाला और संभाल 
करने वाला कोई नहीं है। द्वाय ! अब उसका क्या होगाः! 
वह किस अकार जियेगा ? कामस्रद्र ने रानी के बिल्लाप 


( १३७ ) 

की कुछ परवाह न करके उसे ले जाकर अपने अन्‍्तःपुर में 
रखा । वह अन्तःकरण से रानी को चाहता था। उसने 
उसे बहुत समझाया, भय भी दिखाया, करुणा करके 
याचना भी की परन्तु रानी ने न माना । काममभद्र उसे 
अपनी रानी चनाना चाहता था और वह पति पुत्र के 
वियोग से दुःखी थी, सखी लकड़ी के समान हो गई थी। 
जब रानी ने व माना तव कामभद्र ने उसे केद कर रखा। 
इस प्रकार दश वर्ष व्यतीत हो गये । ह 

उस जंगल में तुरन्त का जन्मा हुआ राजकुमार जहां 
पढ़ा हुआ था वहां एक कपिला गौ आई। उसने कुमार के 
मुख में अपने आंचल से दूध पिलाया । इस अकार गति दिन 
वह गौ राजकुमार को दूध पिलाती रही, दिन, मास, वर्ष 
व्यतीत होंने लगे। कुमार घुटनों पड़ने, बैठने और चलने लगा, 
इस प्रकार सात वर्ष का होकर वह जंगल के फल खाने 
लगा । अभी तक राजकुमार ने गो सिवाय किसी मनुष्य 
या प्राणी को नहीं देखा था। अब वह जंगल में इधर 
उधर धूमने लगा था | एक दिन उसने एक सारस के चचे 
को देखा । उसे उठा कर वह अपनी झुटी सर ले आया 
और फलादिक खिलाने लगा। गो का दंध और बनफल 
खा खाकर सारस का वचां बढ़ने लगा, थोड़े दिनों में 
हो गया। राजकुमार ओर सारस 


वह एक बड़ा सर मे यु 
प्रेम रखते थे । एक दिन राजकुमार 


दोनों आपस में वहुत * 
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सारस की पीठ: पर चढा, सारस उसे छेकर उड़ने छगा । 
इस प्रकार राजकुमार सारस पर सवारी करना साख गया। 
सारस उसे बहुत दूर तक ले जाता ओर फिर स्थान पर 
लाकर उतार देता था । अ्रव राजझुमार दूर दूर जाने लगा, 
कभी पार के शहर में सर करन चल्ला जाता वहाँ उतर कर 
पैदल भी सैर करता परंतु वह दझुँगे के समान था, उसे भा 
ओर सारस की भाषा सालूम थी मनुष्य को भाषा 
नहीं जानता था इसलिये उस भाषा के सौखने तक उस 
बहुत कठिनाई पड़ी । वारबार शहर में आकर घूमने स उसे 
थोड़ी भाषा मालूम हो गई । जब उसे कुछ व्यवहारिक 
ज्ञान हुआ तो उसे विचार होने क्गा कि भेरे माता पिता 
होने चाहिये और थे कहां होंगे ? एक दिन उसने सारस 
से कद्य कि जहां मेरी मां हो, उस देश में मुझे ले चल । 
सारस उसे जहां रानी कैद थी, वहां ले गया । सारस को 
एक स्थान पर छोड़ कर राजकुमार घूमने लगा। अंतःपुर 
की एक दार्सी उसे मिली और कहने लगी “हे रूपराशि 

राजकुमार ! तुम यहां कहां से आये हों, कहां के रहने वाले 

हो भर तुम्हारे यहां आने का क्या प्रयोजन है ?” कुमार 

बोला “हे बाई ! मुझे यह मालूम नहीं है कि मेरे माता 

पिता कौन है, अभी जानने में आया है कि मेरी मां इस 

शहर में है ! मैं एक जंगल में रहता हैँ ।” रानी ने अपनी 

_ 'सब चीती हुई चातें दासी को सुना रक्खी थीं और ज़ेगल 


| 
ह] 
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का वृत्तांत भी कह दिया था। वह समझ गई कि 
यह केद की हुई रानी का पुत्र है, दासी कहने लगी 
“हां ! हां ! में समक यई ! राजा के अ्रंकःपुर 
में एक जंगल में स॒ आई हुई रानी केद है। आप उसके 
ही पुत्र होंगे! मेरे साथ चालिये, में श्रापफों समय देखकर 
चुपके से आपकी मां के पास ले जाऊँगी ।” यह कह 
कर दासी राजकुमार को अपने घर के गई और सब 
बातें रानी से जाकर कह कर मार्ग में खड़े हुए शज- 
कुमार का दिखलाया । अ्रन्त,घुर का चौकी पहरा बहुत 
मजबूत था । वहां राजकुमार को ले जागो और रानी को 
निकाल देंना कठिन था । दासी ने एक युरक्ति की | एक 
दिन वह रानी को कारागार में से छुत पर स्नान कराने ले 
गई, उसके साथ दो दाप्तियाँ और भी थीं। रानी को 
स्तान कराने की तैयारी हो रही थी इतने में राजहुमार 
सारस पर बैठकर छत पर श्रा गया, जब सारध-डेंदे (९ 
आ रहा था तव चतुर दासी ने आर . हक को भय 
दिखलांया | दोनों दापियां भाग गई। राजकुमार ने 
सारस के ऊपर से उतर हर कहा माताजी ! तुम इस 
सारस पर बैठ जाओ, गर्दोँ वह तुमको हर जायगा, वहाँ 
में भी आ जीऊँगा [”. रानी ने उसे छोड़ कर जाने की 
भने की पर्तु और कोई उपाय न था, इसलिये वह सारस 
पर बैठ छी । सारस ने रानी को राजकुमार के स्थान पर 
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में ला उतारा और फिर वह राजकुमार को लाने के लिये 
उड़ा । चतुर दासी राजकुमार को अपनी चहिन का लड़का 
बता कर अन्तःपुर से अपने घर ले गई । सारस वहां आ 
गया, राजकुमार उस पर बैठकर अपनी पर्णकुटी में आ 
गया । माता और पुत्र मिले। रानी ने कहा “है पुत्र ! 
यहां से उत्तर दिशा में तेरे पिता का देश है। जिस देश 
में श्वेत पताका उड़ रहा हो, उसे अपने पिता का देश 
समभना, तू वहां जा ओर देख कि तेरा पिता मुझे याद 
कर रहा है या भूल गया है। जो उसने अन्य रानी से 
प्रेम कर लिया हो तो मुझे वहां जाना उचित नहीं है, में 
अपनी आयु इस जंगल में ही पूर्ण कर दूंगी !” 

राजकुमार खोज करता २ अपने पिता की राजधानी में 
पहुँचा । लोगों से मालूम हुआ कि इस राजा की रानी 
ही नाव में सैर करते हुए डूब गई थी। कुमार को निश्चय 
हो गया कि यह ही मेरे पिता की राजधानी है। इस 
समय राजा उद्यान में था और वहां अपनी प्रियतमा के 
साथ वार्तालाप कर रहा था। कुमार ने वहां जाकर राजा 
को प्रणाम किया और राजा की आज्ञा पाकर कहा 
महाराज ! आपकी रानी जो जल विहार करते हुंए.. जल 
में डूबे गई थी क्या आपको उसकी याद है ? उस समय 
वह गर्भवती थी, क्या आप गर्स के कुमार को पहिचांन 
सकते हैं ! ( दूसरी रानी की तरफ देखकर ) 'क्या यह 
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आपकी दूसरी रानी है ? क्‍या प्रथम रानी के डबने के चाद 
आपने इससे लग्न कर लिया है ?” राजकुमार की इस 
प्रश्नावली से राजा स्तंभित हो गया | उसकी समक्त में व 
आया कि उसकी वात का क्‍या उत्तर दूं । नयी रानी हाथ 
पकड़ कर चोली । “चलिये महाराज ! अन्तःपुर में चलिये, 
यहां बहुत देर तक रहना ठीक नहीं है ।” राजा राजकुमार 
को करुणा दृष्टि से देखता हुआ नयी रानी के साथ 
चल दिया | 
राजकुमार अपनी मां के पास पहुंचा और जो दृश्य 
उसने देखा था वह सब कह सुनाया । रानी सुनकर नेत्रों में 
से आंस गिराती हुई वोली “कुमार ! तेरा पिता मुझे भ्रल 
गया है, उसके पास अन्य रानी है, कंटकरूप होने की में 
वहां जाना नहीं चाहती, अब हम इस जंगल में: ही रहेंगे, 
जब तक में जीती हूँ तव तक ठ भेरे पास रह ।* छुछ दिन 
चीतने के बाद एक साथु कुटी के पास आकर बैठा । जंगल 
में मनुष्य को देखकर रानी को आनन्द हुआ । रानी ने 
उस साधु को फल खिलाये । साइ असन्न इकिर एक कथा 
इस प्रकार सुनाने लगाः-- एक समय उत्तर देश का राजा 
गर्भवती रानी के साथ नोका में हे कर सैर कर रहा था, 
नौका ट्रट कर इंच गई, रानी एक पटरी के सहारे बहती 
हुई जंगल के किनारे पर पहुंची, वहां उसने राजकुमार को 
जन्म दिया । काममह्र एक डुष्ट राजा पुत्र से वियोग करा- 
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कर रानी को श्रपन देश में ले गया । उसने पतिब्रता रानी 
को चहुत दुःख दिया, परल्तु रानी ने उसके साथ लग्न न 
की । राजपुत्र ने बड़े होकर बड़ी चतुराई से माता का 
उद्धार किया । वह अपने पिता के पास भी हो आया 
परन्तु उसका पिता मायावती के मोह में फैसा हुआ है 
आर पतिव्रता एव रानी को भूल गया है । अब वह उसे 
पहिचान नहीं सकता !” रानी चोली “महाराज ! वह 
अभागिनी रानी में ही है ! यह मेरा पुत्र विवेकचन्द्र है। 
क्या आप कोई ऐसा उपाय जानते हैं जिससे भेरा पत्ति 
हमको पाहिचान ले और रख ले | यादि आप जानते हों तो 
कृपा करके चतलाइये !” साधु बोला “हां! एक श्रोपधि 
है !” रानी बोली “क्या वह ओषधि आपके पास है! 
यदि है तो क्या आप हमको दे सकते हैं ?” साधु बोला 
“क्ौषाधि मिल सकती दै परन्तु उसमे पतित्रता स्त्री के एक 
छुटंक रक्त की आवश्यकता है, यदि वह मिल जाय तो 
ओपधि बनने में विलम्ब नहीं है ।” रादी ने अपने शरीर 
में से छुट्ंक भर रक्ता निकाल कर साधु को दे दिया । साधु 
ने औषधि बना दी और कुमार को देकर कहा “बच्चा ! 
जिस समय यह ओषधि मायावती के सामने रख दी 
जायगी, उसी समय वह मर जायगी !- उसकी लीला 
के सब विस्तार का भी नाश हो जायगा ! राजा तुझे और 
तेरी माता की आदर सहित अपने राज्य में ले जायगा, 
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तुझे चुवरा  बनावेगा ! ऐसा कहकर साधु चल्ल दिया। 
ग़जकुमार सारस पर सवार होकर अपने पिता के पास 
पहुंचा । मायावती संजा के पास थी, उसने ज्यों ही राज- 
कुमार को आते देखा त्वों ही क्रोध के मारे उसके भेत्र लाल 
हो गये । राजकुनार ने ओवाधि निकाल कर राजा रानी के 
सामने रख दी | ओपधि को देखकर मायावती घबराती हुई 
भारते लगी परन्तु वह भाग ८ सकी, उसी क्षण मर गई 
राजा का अमर निवृत्त हुआ । वह राजकुमार के साथ पर्ण 
कटी में गया और सत्कार पर्वक रानी को अपनी राजथानी 
में ले आया। उसने राजकुमारको पाट्वी कुमार बनाया ओर 
अपना प्रत्तांत इस प्रकार खुनाया “जब नोका द्वटी तब में डचता 
उचछ्ुलता ज्यों त्वों करके कियार पर आ लगा। वहां आकर 
ने मायावती को देखा, उसमें छुच्ध होकर में उसे ले आया 
आर रानी वना कर उसके साथ रहने लगा, 'तुमका भ्रूल _ 
गया, अब मैंने तुमको पहिचाना है /” इस गकार मित्र 


कर वे सच आनंद एवंक रहवे दंग । 
माया के मोह में पड़ने से राजा अपनी ४वे अवस्था 
की रायी और उससे जन्मने वाले राजकुमार का इल गया 
और उन दोनों को पह्िंचान न सका। उसे कुछ सामान्य 
स्वृति आती थीतो भा भायाजता क॑ मोह के कारण 
वर्ताव नहीं कर सकता था मोह से हा वह माया का गुलाम 
बना था और उसकी बेड़ी में से छूटने को असमर्थ था 
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हे पक प््डः ) हे 
जब गुरु कृपा ः . गद तब 
भाया की निद्रा ति आई। 
| मी के 
वह प्र की पातिब्रत। आओ. लाओर 


विवेक ओर शांति युक्त हुआ । 
चेतर्सिह राजा जीव है । उसकी रानी शीलवती शील 
है। शील शुद्ध सतोगुण वाला होता है। राजा का उससे 
ग्रेम था। उस प्रेम का फल शीलवती के विवेक रूप पुत्र 
का गर्भ रहा था, वह विवेकचंद्र राजकुमार हुआ । जब 
राजा रानी क्रीड़ा करने गये तव उन दोनों का वियोग 
हुआ । क्रीड़ा संसार की कीड़ा थी, उसमें विषयों की हवा 
रूप तूफानसे नोका डूब गई जिससे जीव और शील भिन्न २ 
हो गये उनका वियोग हो गया | शील जंगल में चल्ला गया 
जीव उसका उपयोग न कर सका । शील ने एकांत स्थान 
रूप जंगल में विवेक रूप राजकुमार उत्पन्न किया | काम- 
भद्र राजा काम था, जो शीलवती रूप शील को पकड़ 
ले गया। उसने उसे भ्रष्ट करना चाहा 'और उसके पुत्र 
विवेक की साथ लेने न दिया | शील ने काम का संग न 
किया और वह अष्ट न हुआ । विवेक जंगल में निराधार 
था। कापेला गा ने दूध पिला कर उसे बड़ा किया। 
कपिला गो अनासक्ति रूप थी । अनासक्ति से विवेक वृद्धि ' 
की प्राप्त इुआ | जब विवेक बड़ा यानी दृढ हुआ तव उसने 
सार रस रूप सारस को पकड़ा, सारस ही ग्रत्यगात्मा रूप 


( १४५ ) 
हँस है। उस पर सवार होकर विवेक उड़ने लगा, भ्रत्यगात्मा 
की शक्ति से विचरने लगा, हंस दिव्य दृष्टि वाला होने से 
विवेक को उसकी माता शील के स्थान में ले गया । जो 
चतुर दासी मिली थी वह शील की दासी-सखी सुबाद्धे 
थी । सुचुद्धे की युक्ति से विवेक ने शील को बन्धन से 
छुड्ााया ओर उसे एकांत में ले गया। शील रूप रानी जीव 
से मिला चाहती थी परंतु स्वयं शीत रूप होने से वह 
दूसरे को दुःख देना नहीं चाहती थी। विवेक ने अपने 
पिता चेतर्सिह और अपर माता मायावती को देखा। 
मायावती माया थी जो शील् के वियोग के बाद जीव को 
प्राप्त हुई थी । विवेक ओर शीज्ल के घुरुय अ्रभाव से उन्हें 
सदगुरु साधु मिला । उसने जो शील का छुटांक भर रक्त 
मांगा था, वह अहंभाव था। उसकी औषधि बनाई गई 
थी । दवा का रहस्य यह हैः--राजकुमार को दवा देकर 
साधु में कहा था कि इसको राजा रानी के सामने रखना 


यानी उनसे कहना कि जब राजा रानी के साथ क्रीड़ा 
करने गया था तब रानी गरमवती थी, राजा रानी का 


वियोग हुआ । वह राजा ठ्‌ है (तत्तमासे) और जो गर्भ था, । 
जिसने जन्म लिया था, वह विवेक स्वरूप तेरा पत्र सो में . 
हैं (अद्दं अद्यास्मि) यह वेद के महावाक्य रूप औषधि थी। 
इस दवा से माया की निद्वत्ति और जीव को अपनी पूर्व 
स्मृति हुईं । यह वेदान्त रहस्य है। 

वे, र. १० 
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आत्मा. को जानता ही वास्तविक. तत्त है । जो आत्मा: 
को जानता है वह- माया कृत जयत्‌ में नहीं फैंसता, माया' 
की चतुराई उस पर नहीं: चलती ओर माया काः रुद्म से 
सुद्म भाव भी उसका निवृत्त हो जाता है। जैसे छूर्य के 
सामने अंधेरा नहीं टिकता इसी प्रकार उसके सामने माया 
नहीं टिकती । जगत के अनेक पदार्थों का ज्ञान बुद्धि के 
सहारे होने से आत्म ज्ञान के समाव नहीं है। आत्मा 
स्वश्रकाश हाने से आत्म ज्ञान आत्मा से ही होता है। 
उसके जानने, पहिचानने, उसका वोध होने को ज्ञान कहते 
है। आत्म ज्ञान वृद्धि ओर न्यूनता से रहित है, जिसकी 
जानने के वाद अन्य कुछ जानना शेष नहीं रहे उसे 
आलम शान कहते है | जा वुछ्छ त्रिपुटी में जाना 
गया: है, वह तुच्छ रूप होने से जाना हुओ 
भी आत्म स्थिति में न जाना हुआ ही है और जो माविक 
पदार्थ न जानाः हुआ है, वह.-सब जाने हुए के. समान है । 
पद का अथ जानना है ओर जानना ज्ञान है। अन्त 
आखिर को कहते हैं। जो जानने का अन्त कर दे, जिसको 
जानव के बाद अन्य कुछ जानने-को न रहे उसकाः वास अंत्त 
€। इस भ्रकार वेद और अंद मिलकर वेव्धन्त बचा हैः। 
जज है कि जो जानने का अंत रूप है, जिसके जानने 

जानना 
साया सहित 
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मायेक ज्ञान का अंत हो जाय और आत्म तत्त ही शेष 
रहे, चह चेदान्त है । 

आत्मा, अह्म, परम पद, ईश्वर, विष्णु का परम धाम, 
अनाचंत तत्त्त, 5*, वेदान्त आदिक समकाने के लिये, 
उपदेश देने में मदद रूप होने से ईश्वर के नाम हैं। ये नाम 
नाम के दिये नहीं है, किंतु जिसका बोध कराते हैं, उसके 
लिये हैं । जिसको <“कार कहते हैं, वह ही वेदान्त है । 
जकार और वेदान्त भिन्न भिन्न नहीं हैं । जिस प्रकार ऊँ 
का बोध ब्रह्म का वोध है इसी प्रकार वेदान्त का बोध भी 
ब्रह्म का वोध है। वेद से विशेष होने से वेदान्त वेद का 
शिरोमाग कहा जाता है। वेद का शिर ही अहम है इस- 
लिये वेदान्त बह्म है। आकार और वेदान्त की एकता- 
समानता इस प्रकार हैः-जैसे “कार को तान मात्रा वाला 
ओर अमात्र रूप समकाया है; ऐसे ही वेदान्त भी तीन 
मात्रा वाज्ञा और अमात्र रूप है। जिस श्कार कार की 
अकार, उकार, मकार तीन मात्रा ओर बिन्दु अमात्र स्वरूप 
है इसी प्रकार वेंदान्त शब्द में भी व, दा और त तीन 
मात्रा और दा के ऊपर का बिन्दु अमात्र स्वरूप है । जैसे 
आकार के अमात्र का अ्रकाश माया रूप अर्थ चन्द्राकार 
से अकार, उकार और मकार में पड़ता है इसी प्रकार 
धेदान्त' में बिन्दु दा के अकार में से पड़ कर, व, दा 
ओर व को अ्रकाशित करता है। जैसे #कार की अकार 
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मात्रा उत्पत्ति रूप हे इसी प्रकार वेदान्त की व मात्रा 
वुद्धि--उत्पत्ति रुप है । जगत की उतत्ति वकार 
से जानी जाती है। जैसे #कार की उकार मात्रा 
स्थिति रूप है इसी ग्रकार वेदान्त की दा मात्रा दिखाना 
स्थिति रूप है-आत्म भाव को ढांप कर मायिक स्थिति का 
दिखलाना है। जैसे “कार की मकार मात्रा लय रूप है 
इसी प्रकार वेदान्त की त मात्रा तजना-छोड़ना-प्रलय रूप 
है। जैसे “कार में अमात्र शुद्ध साक्षी रूप परचन्म है, ऐसे 
ही वेदान्त में बिन्दु वेदान्त रहस्य रूप परबह्म स्वरूप है। 
इस प्रकार जो “कार है वह ही वेदान्त है। झँ-कार और 
वेदान्त दोनों का रहस्य परजब्य ही है। 

वेदान्त रहस्य इस प्रकार हैः--उदात्ति, स्थिति ओर 
लय रूप श्रतीति, और जिस अज्ञान से अतीति होती है, वह 
अज्ञान ओर जिस आधार में वह अज्ञान है वह आधार यह 
तीनों वस्तुयें एक ही हैं। अधिष्ठान शुद्ध है, उसे वाजीगर 
समझो । उत्पत्ति, स्थिति और लय रूप उस बाजीगर के 
तमाशा करने का यैला समझो | बाजीगर ब्रह्म अनाचत तत्त्व 
है। उसकी बाजी-तमाशा माया का ग्रपंच उत्पत्ति स्थिति 
और विनाश है । वस्तु रूप सब कुछ एक ही तत्त्व है, यह 
जो जानता है, वह विवेकी है। बाजीगर में ही जादू की 
सब विद्या भरी हुई हैं। जादूगर से जादू की विद्या बाहर 
नहीं है। जो जादृगर को यथा जानता है, वह जादू की 
सब विद्याओं को भी जानता है, वह ही विवेकी होता है, 
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वह ही तद्य का ज्ञांता ब्रह्म रूप है। जेसे बाजीगर बाजी को 
जानता हुआ तमाशा करता है परन्तु उसमें मोह को ग्राप्त नहीं 
होता इसी प्रकार जो आत्म स्वरूप का ज्ञाता है वह भी 
आत्मा के तमाशे रूप माया के भ्रपंच में मोह को प्राप्त नहीं 
होता । वह चाजीगर को जानकर आपत्ति से रहित होता है, 
आत्मा से सव की उत्त्ति ओर आत्मा में ही सब की समाप्ति 
जानता है इसलिये उसे मोह नहीं होता । ग्रत्यगात्मा और 


प्रमात्मा की मिन्नता तमाशे में है, तमाशा करने वाले में नहीं 
है। वह अनाधत तक्त तो ज्यों का त्यों ही रहता है, ऐसा 


जानने वाला एक में सवका समावेश करके परमानन्द्‌ को आप्त 
होता है। 'में अन्य हूं, तृ अन्य है ओर वह अन्य है! इस प्रकार 
का भाव संसार है । इस भावमें रहते हुए किसी को भी अखंड 
शांति नहीं हो सकती । यह सब मिन्नता मायिक अतीति है, 
वास्तविक एक ही वस्तु है । इस प्रकार- जो एकता में आता 
है, उसे शोक मोह नहीं होता | जिसके लिये सब आत्म 
रूप ही है, वह किससे मोह को आप्त होवे? ऐसे निश्चय 
बिना, स्वरूप के बोध रूप वेदान्त तत्त्व विना करोड़ों जन्म 
धारण करने ओर करोड़ों महान्‌ू ९ अयल करन स भी 
अखंडित शांति रूप परम पद आप्त नहीं होगा। जो सब से 
आद्य और सव से श्रेष्ठ है, जो सब का बड़ा ओर सबका 
एक है उसे ही ज्ञानी जानते हैं। वह दी परजह्न है, वह ही 


हस्य रूप परम तत्व है। 
वेदान्त र कह 


$. #ऋडट्ण & 5 


है वेदान्त केसरी कायोलय की पुस्तके |. 


महा वाक्य---तत्त्ववोध को अत्यक्ष कराने के लिये महा 
वाक्य को छोड़कर अन्य कोई साधन नहीं है। ये शब्दरूप होते 
हुए भी शब्दातीत तत्त्व को अपने अभेद रूप से प्रत्यक्ष वीध 
कराने वाला है। जीवन्मुक्ति और विदेहसुक्ति का अनुभव भी 
इसमें भल्ती प्रकार समझाया गया है। मूल्य रु० १) 


उर्पनिपत्‌ [११ |--इससें सिन्न सिल्‍न प्रकार की उपा- 
सना, ज्ञान के अपूव अनुभव तथा योग की रहस्यमय क्रियाओं 
का अनुभवयुक्त वर्णन है। मूल के साथ मिलाने के लिये सुभीता ' 
रहे इस हेतु से यथा स्थान श्लोकोंक भी दिये गये हैं। सुन्दर 
छपाई ४४० पृष्ठ की कपड़े की जिल्द का मूल्य केवल रू० २॥) 


न्नह्म सत्र--शांकर भाष्य भाषानुवाद भाग १ ( पूवराध ) 
इसके सम्पूर्ण उपलब्ध भाष्यों में शांकर भाष्य सबसे अधिक 
प्राचीन - माना जाता है, परन्तु अब तक हिन्दी में इसका 
शब्द्शः अनुवाद नहीं हुआ है। आशा है हिन्दी भाषा भाषी 
इससे पूरा लाभ उठावेंगे | मूल्य रू० ३) द 


मणि रत्त माला--इसके पद्य रोचक, विवेचन सद्दित, 
हृदय में जाकर असर पैदा करने धाले और सबके लिये ही दित- 
कर है। प्रत्येक पय में अ्न और उत्तर साथ में हैं; इससे: मुमु- 
कुओं को जल्दी ज्ञान श्राप्त होगा। पृष्ठ ५०५ सुन्दर जिल्द का 
केचल मूल्य २) ० 2 रा 
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पंचकोश विवेक--पंचकोश के परदे से ढपे हुए, आत्मा 
का स्पष्ट चोध नहीं होता; इसीसे उनको विस्तार सहित समझा. 
कर भआत्मा को दर्शा दिया है। पंचकोश का विवेक ही आत्म' 
अनात्म विवेक हे । मूल्य १) 
सदाचार---श्रीमत्‌ शंकराचाय- कृत छोटे पुस्तकों में 
इसका भी एक नाम है; इससे मुमुझुओं को सत्य आचार का 
स्पष्ट बोध होता है । मूल्य ॥॥) । 
काया पतल्षट नाटक---राजा, रानी और मंत्री के रूप से 
जीव, बुद्धि और मन का जगत्‌ आसक्ति में फंसना'और सदुगुरु 
के उपदेश हारा अज्ञान टूट कर छ्वन भाव में आने का. वर्णन है। 
प्रारच्ध ढुःख आदि का भी- वर्णन है । मूल्य ।) व 
उपासना[ा--इसमें साकार, सग॒ुणश, निगण, कार्य त्रह्म 
तथा कारण त्रह्म आदि कई प्रकार की उपासना को भिन्न मिन्न 
प्रकार से समझाया है| मूल्य ॥) ७... 
चपेट पंजरिकां--“भज गोविंद भज गोविंदं” पद्म' का 
विवेचन सहित भसापाइुवाद है । दृष्टांतों से रोचक है । सम श्लोकी 
पद्म भी हैं। मूल्य १) 
कौशल्य' गीतावली भाग' १-२--बेदान्त केंसरी में 
आई हुई कविताओं का संग्रह | कविता रोचक'स़रल और ज्ञान 
के संस्कारों को प्रदीक्त करने वाली तथा.अवण, मनन और निदि 
ध्यासन रूप है। प्रत्येक भाग का मूल्य ।>) 


[ ३] 


वाक्य सुधा---वेदान्त अन्‍्थों में ज्ञान समाधि का वर्णन 
चहुत स्थान पर है परन्तु इसमें जैसा वर्णन है वेसा सूक्ष्म वर्णन 
और स्थानमें कहीं नहीं मिलता । रहस्य पूर्ण विवेचनसे भली प्रकार 
सममाया गया है मुसुछुओं को अत्यन्त दितकर है। मूल्य २) 


वेदान्त दीपिका--इस भ्रन्थ में जिज्ञासु को स्वाभाविकता 
- से होने बाली शंकाओं का अत्यन्त समार्मिकता से समाधान 
किया गया है। वेदान्त के महत्व के ग्न्थों को पढ़ने पर भी 
जिन शंकाओं का समाधान न होने से जिज्ञासु का चित्त अशान्त 
रहता है, वे शंकाएं इस अन्थ को पढ़ने से समूल नष्ट हो जायंगी .। 
अंथको पढ़ते समय जो नयी शंकाएं उत्पन्न होंगी उनका समाघान 
आगे ही मिलने से पाठकों को अत्यन्त आनन्द होगा । मूल्य १॥) 


चेदान्त स्तोत्र संग्रह--अ्रीमच्छकझूराचार्य आदिके प्रतिभा- 
शाल्ी वेद्रन्त के मुख्य मुख्य चुने हुए २१ रतोत्रों का संग्रह 
किया गया है ओर प्रत्येक स्तोच्र का अथे भी सरल भाषा में 
दिया गया है, जो थोड़े- पढ़े हुए मुमुछुओं को भी नित्य पाठ 
ओर  श्रवंण सें अति उपयोगी है। कई संन्यासियों ने भी इसे 
बहुत पसंद्‌ किया है। मूल्य ॥) 


सब पुस्तकों का डाक ख्च भाहकों को देना होगा । 
वेदान्त केसरी, बेलनगंज-आगरा । 


